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ПОМІОНЯ єр УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


"ХРИСТОС ВОСКРЕС! 
ВАШЕ БЛАЖЕНСТВО! 


ці дні, коли весь православний світ 
продовжує радісно відзначати свято Пасхи 
ристової, Ви святкуєте пасху своєї душі -- 
День тезоіменитства. З цієї нагоди дозвольте 


Під час урочистої Божественної літургії 

у Свято-Михайлівському Золотоверхому 
соборі з нагоди дня пам'яті святителя Епіфанія, 
єпископа Кіпрського митрополит Вінницький 
і Барський Симеон від імені Священного 
Синоду привітав Предстоятеля з Днем 
тезоіменитства: 


привітати Вас від імені Священного Синоду, 
єпископату, духовенства і всіх вірних чад 
Помісної Православної Церкви України, які в цей 
день молитовно вітають свого Предстоятеля. 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК де, ПОМСНЙ й 


Святитель Епіфаній Кіпрський, ім'я якого 

Ви носите, був видатним ієрархом Христової 
Церкви, духовним подвижником, самовідданим 
служителем Слова і проповідником Істини. 
Найбільше прославився він захистом віри 

і чистоти Церковних догматів. 


Надихаючись прикладом Вашого небесного 
покровителя, Ви також благоговійно 

і ревно звершуєте своє служіння, пильнуєте 
себе і всю словесну отару, в якій Дух Святий 
настановив вас бути Першосвятителем 

і «пасти Церкву Господа і Бога, яку Він 
надбав Кров'ю Своєю». (Діян. 20: 28) 


Як і Вашого небесного покровителя 

святителя Епіфанія, Господь покликав Вас 

до відповідального служіння Церкві у дуже 
непростий час. Православна Церква України 
нині переживає період свого становлення. 
Великої уваги потребують усі сторони її буття: 
богослужіння, просвітництво, соціальне 
служіння і безліч інших напрямків. 


Звичайно, усі ми, єпископат, духовенство 

і віряни, також докладаємо свої зусилля у спільну 
справу служіння Богу і людям, однак саме 

на Вас покладено відповідальність за Помісну 
Українську Церкву, яку Христос довірив у Ваші 
руки. Тому ми просимо Всемилостивого 

Господа зміцнити Ваші духовні і тілесні сили 

та примножити ті духовні дари, якими Він рясно 
благословив Вас. 


«Не може сховатися місто, яке стоїть 

на верху гори. Іне запалюють світильник, 
щоб поставити його під посудину, але 

на свічник, - і світить всім у домі» 


(Мф. 5: 14 - 15). 


Те світло, яке запалив у Вашому серці Господь, 
бачать усі. У повсякденному спілкуванні 

з різними людьми Ви проявляєте любов 

і лагідність, у відстоюванні інтересів Церкви 
ми бачимо Вашу твердість і наполегливість, 


ПНЯ 


у вирішенні складних питань - мудрість 
і розважливість. 


Усі добрі якості, якими Вас наділив Господь, 
допомагають кораблю Православної 

Церкви України, який рухається під Вашим 
керівництвом, успішно долати труднощі 

і обходити усі небезпечні місця у життєвому морі, 
зберігаючи паству у спокої і мирі. Це стосується 

і тих нових викликів, з якими в останні декілька 
місяців стикнулися суспільство в цілому 

і церковна спільнота в усьому світі. 


Ми дякуємо за Ваші труди, ще і ще вітаємо 

Вас, дорогий наш Предстоятелю, з Днем 
тезоіменитства, і бажаємо Вам здоров'я, миру, 
радості, добра, благополуччя, довголіття, яким 
був відомий і Ваш небесний покровитель 
святитель Епіфаній, і молимося, щоби Господь 

і надалі давав Вам «силу наставляти в здоровому 
вченні» (Тит. 1: 7) і правдиво навчати Вашу 
велику всеукраїнську паству слову Божественної 
істини. 


ІС ПОЛА, ЕТІ ДЕСПОТА!" 


ро подію, яка сталася на сороковий 
день після Воскресіння Христового, нам 
свідчить Писання. Апостол і євангелист 
Лука у Євангелії та у книзі Діянь дає нам опис 
того, як Спаситель подав останні настанови 
Своїм ученикам, а потім «вознісся перед 
їхніми очима, і хмара взяла його з очей їхніх» 
(Діян. 1: 9). Апостол Марк додає, що Господь 
«вознісся на небо і сів праворуч Бога» (Мк. 
16:19). Цим сповнилося пророцтво Спасителя 
перед судилищем синедріону, коли у відповідь 
на питання первосвященика «чи ти Христос, Син 
Благословенного? Ісус сказав: Я! І ви побачите 
Сина Людського, Який сидить праворуч сили 
Божої і йде з хмарами небесними» (Мк. 14: бі - 62). 
Також ангели, які явилися апостолам відразу після 
Вознесіння Христового, сказали: 
«Цей Ісус, Який вознісся від вас на небо, прийде 
таксамо, як ви бачили його, коли Він сходив 
на небо» (Діян. т: п). 


Протягом сорока днів після воскресіння 
Спаситель являвся своїм ученикам і під час цих 
явлень неодноразово засвідчував, що Він воскрес 
у Своєму тілі - тому самому, яке було розіп'яте 

на хресті та поховане у гробі, про що свідчили 
рани від цвяхів та проколоте ребро. Христос їв 

і пив перед учениками, щоби ствердити, що хоча 
в Його людській природі і відбулася переміна, 
але Він залишився тим самим Сином Людським, 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


ЗВЕРНЕННЯ ПРЕДСТОЯТЕЛЯ ДО УКРАЇНЦІВ 


СПАСИТЕЛЬ 
НЕ ПОЛИШИВ 
НАС 

НА САМОТІ 


за природою в усьому єдиним з нами. 
Гось у цій повноті людської природи Він вознісся 
на небо і сів праворуч Бога. Це є надзвичайне 
свідчення, адже вказує не на просте переміщення 
у просторі, але на нову реальність буття людини, 
як творіння, - у єднанні з Богом Творцем. Бог 

за Своєю природою є Дух, і небо, куди вознісся 
Христос тілесно - це не лише іне стільки 
повітряний обшир над землею, скільки світ 
Божественного буття, реалії якого виходять 
далеко і за межі наших пізнавальних здібностей, 
і навіть поза нашу уяву, і до яких ми можемо 
доторкнутися через Одкровення та через віру. 

Як Син Божий, Спаситель предвічно і незмінно 
перебуває у єдності Святої Тройці, але як Син 
Людський Він звершує те, чого ніколи не було - 

у цю духовну, таємничу і в повноті незбагненну 
єдність Він входить, «сівши праворуч Бога». 
Найперше, що ми маємо відзначити у зв'язку 

з нинішньою подією - це те, що Христос 

і воскрес з мертвих, і вознісся на небеса не уявно 
чи примарно, але тілесно, в повноті Своєї 
людської природи. 


Якщо раніше між Богом як Творцем і людиною 
як творінням була надзвичайна відстань - не так 
просторова, як за самою природою, то в Особі 
Господа Ісуса Христа відбувається єднання 
Божества і людства, і це єднання утверджується 
повік. «Бо єдиний Бог, єдиний і Посередник між 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК е ПОМСНя 


ЗВЕРНЕННЯ ПРЕДСТОЯТЕЛЯ ДО УКРАЇНЦІВ 


Богом і людьми, чоловік Христос Ісус» (1 Тим. 
2: 5) - свідчить нам апостол Павло у Першому 
посланні до Тимофія, а Петро апостол, 
як розповідає нам книга Діянь, каже: 
«Нема ні в кому іншому спасіння, бо немає 
іншого імені під небом, даного людям, яким 
належало б спастися нам» (Діян. 4: т - 12). 


Те, що Христос вже не лише як Син Божий, але іяк 
Син Людський, перебуває на небесах - відкриває 
їх і для нас, тих хто віруємо в Нього і слухаємо 
Його голосу. Адже Він Сам сказав: «Хто Мені 
служить, нехай за Мною йде; і де Я, там і слуга 
Мій буде» (Ін. 12: 26). Отже як Христос воплотився 
від Духа Святого і Марії Діви не заради Себе, але 
заради нас і нашого спасіння, як Він постраждав 
на Хресті, помер і воскрес не для Себе, але 

взявши гріхи світу очистив нас Своєю викупною 
жертвою та став «новим Адамом», дарувавши нам 
перемогу над смертю, - так само і возноситься 
Він на небо не для Себе, але заради нас, щоби і ми, 
хоча і є людьми, але через Нього могли увійти 

у найтісніше єднання з Богом. 


Отже значення Вознесіння не лише в тому, 

що Христос зійшов на небо, але в тому що Він 

на небо відкрив шлях для всіх нас. І якщо раніше 
це було недосяжним через непрохідну відстань 
між природою Божественною і природою 
людською, то тепер ця відстань подолана 

і долається - у Христі та через Христа для всіх 
вірних. 


Вознесіння також відкриває можливість для 
кожного, хто вірує, прийняти благодать Святого 
Духа. «Краще для вас - свідчить Господь Своїм 
ученикам - щоб Я пішов. Бо якщо Я не піду, 
Утішитель не прийде до вас; аяк піду, то пошлю 
Його до вас» (Ін. 16: 7). Отже, як саме Вознесіння 
стало можливим завдяки Воскресінню 
Христовому, так і наступна подія, яку за десять 
днів будемо святкувати - П'ятидесятниця, 
сходження Духа Святого на учеників і апостолів, 
заснування новозавітної Церкви - стає 
можливою завдяки Вознесінню. 


Христос тілесно, видимим чином та при 
багатьох свідках вознісся на небо. Але Він сказав: 
«Я з вами по всі дні, до кінця віку» (Мф. 28: 20). 
Це є обітниця Божа і незмінна істина: таємничо 
перебуваючи на небесах, Спаситель не полишив 
нас на самоті, але по всі дні, до кінця віку 
залишається з нами і серед нас. Щоразу, коли ми 
звершуємо Божественну літургію, ми особливо 
відчуваємо цю Христову присутність. І хоча 

ми не бачимо Спасителя так, як бачили Його 
апостоли, але ми віримо і стверджуємо: Христос 
посеред нас, - іє, і буде! 


Отже, Вознесіння з одного боку є ніби 
завершенням земного життя Господа нашого 
Ісуса Христа, але з іншого - воно стає нового, 
іншого життя початком. Адже якщо досвід 
життєвий вказує нам, що кожна людина 
народжується, живе, а потім раніше чи пізніше 
помирає і тілом повертається в землю, з якої 
взята, то у Христі та через Христа ми бачимо 
продовження цього - воскресіння тілесне і вхід 
до вічного, небесного життя. 


Ось чому ми так радіємо в цей день, ось чому 
ми його святкуємо, адже Вознесіння Господнє 
звершене для нас, щоби і ми, після смерті 

та воскресіння, мали можливість бути там, 

де Христос - праворуч Бога. 


З проповіді Блаженнійшого Митрополита 
Епіфанія з нагоди свята Вознесіння Господнього, 
28 травня 2020 р. 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


ДО 20 РІЧНИЦІ ВІДНОВЛЕННЯ СВЯТО-МИХАЙЛІВСЬКОГО 


ЗОЛОТОВЕРХОГО МОНАСТИРЯ 


БЛАЖЕННІЙШИЙ МИТРОПОЛИТ 
КИЇВСЬКИЙ І ВСІЄЇ УКРАЇНИ ЕПІФАНІЙ, 
священноархімандрит Свято- 
Михайлівського Золотоверхого 
монастиря 


«Повісті минулих літ» зафіксовано дату 

закладення Михайлівського собору князем 

Святославом (у хрещенні Михайло) - п 
липня по8 р. А у піз р. тіло князя було поховане 
у вже збудованому соборі. Після сотні років, вже 
у 20-х роках ХХ ст., монастир було розформовано. 
Рішення про будівництво Урядового центру 
після перенесення столиці України з Харкова до 
Києва у 1934 р. прирекло святиню на знищення. 
У 1934 - 1937 рр. було зруйновано Михайлівський 
собор, дзвіницю та Економічну браму. І лише 
у 1992 р. почалась розробка проекту відтворення 
знищених споруд Михайлівського Золотоверхого 
монастиря. З 1997 р. розгорнулись будівельні 
роботи, а 2000 р. будівництво було загалом 
завершено, і Михайлівський собор освячено. 


І ось виповнюється двадцять років з дня 
освячення храму. У роки богоборства ця 
святиня, яка вісім століть була місцем молитви 
та богослужіння, була висаджена у повітря. 

І тоді руйнівники думали, що вони як знищили 
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цей храм рукотворний, так знищать і Церкву, 

і саму віру в Бога. Вони уподібнилися до давніх 
богоубивць, які думали, що подолали Христа, 

що все завершилося смертю і гробом. 

Але як Христос воскрес з мертвих і прославився, 
так і Церква Його, яку вбивали гонителі 

та мучителі - воскресла і відновилася. 

Тяк Мертвий явився живим - так і святиня Його, 
хоча і була зруйнована, але двадцять років тому, 
як дар українського народу з нагоди ювілею 
2000-ліття Різдва Христового, знову постала 

у величі та красі. 


Гякщо тоді ми не могли, як люди, знати, що Бог 
передбачив про це місце, благозволивши, щоби 
собор цей був відновлений з руїни, то тепер 

ми всі є свідками того, яку роль цей храм 

відіграв та продовжує відігравати не лише для 
Церкви, але і для всього нашого народу. З ним 
нерозривно пов'язана історія боротьби за гідність, 
правду і свободу, з ним нерозривно пов'язане 
становлення єдиної Помісної Української 
Православної Церкви, для якої він став головним 
собором. 

Щороку ми вшануємо церковне свято 
Відновлення Михайлівського Золотоверхого 
собору Києва, і сьогодні, в двадцяту річницю його 
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Михайлівський Золотоверхий собор до руйнації. Світлина близько 1920 р. 


освячення ми ще раз і ще раз піднесемо подяку 
Богові за Його милість до Церкви ідо українського 
народу, видимою ознакою якої стало відновлення 
цього святого місця. І нехай до кінця віку тут, як 

ів кожному храмі, лунає молитва і приноситься 
Безкровна Жертва, а нові й нові покоління 
приходять до Дому Божого, щоби вірою ствердити: 
Христос посеред нас! І є, і буде! 


а 


Тож подякуймо Богові за Його милість до нас. 
Гнехай історія руйнування та відродження цього 
храму рукотворного спонукає кожного з нас 
відроджувати нерукотворні собори наших душ. 
«Хіба ж не знаєте, - каже Писання - що ви - храм 
Божий і Дух Божий живе у вас? Якщо хто зруйнує 
храм Божий, того покарає Бог: бо храм Божий 
святий, а цей храм - ви». (1 Кор. 3: 16-17). 


ПА РАБ 


бі 


и і 


4 
; НИВУ 


Закладено місяця травня 24 дня у літо 1997 року від Різдва Христового на ознаменування початку робіт з відтворення Михайлівського Золотоверхого 
собору». (Із «Послання до нащадків» закладеного у підмурки храму). На світлині - Михайлівський собор з висоти пташиного лету (травень, 2020 р.). 
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МИТРОПОЛИТ РІВНЕНСЬКИЙ 

І ОСТРОЗЬКИЙ ДАНИЇЛ (ЧОКАЛЮК) (1958 - 2005) 
(перший намісник відродженого 
Свято-Михайлівського Золотоверхого 
монастиря, у 1991 - 2000 роках ректор 
Київської духовної академії і семінарії) 


глядаючи життя і діяльність першого 

намісника відродженої Золотоверхої 

обителі владики Даниїла (Чокалюка), 
ми, за словами апостола Павла, з вдячністю 
згадуємо про особу блаженної пам'яті 
архіпастиря, про його життя, досить коротке, 
але без залишку віддане Богові і Церкві 
Христовій: «Пам'ятайте наставників ваших, які 
проповідували вам слово Боже, і, дивлячись 
на кончину життя їхнього, наслідуйте віру їхню» 
(Євр. 13: 7). Майбутній архіпастир народився 
22 серпня 1958 р. в селі Верхні Станівці 
Кіцманського району Чернівецької області 
на Буковині. Зростаючи в родині православного 
священика, йому не доводилось займатись 
пошуком релігій -храм Божий був для нього 
близьким і священним з перших днів життя. 
Напевно невипадково саме владику Даниїла 
Господь сподобив стати першим керманичем 
відновленого Михайлівського Золотоверхого 
монастиря. 


В складних умовах боротьби противників 
автокефалії Української Церкви, єпископ 
Даниїл, який від грудня 1991 р. виконував 

також обов'язки ректора Київської духовної 
семінарії, яка знаходилась на території Києво- 
Печерської лаври, все ж зумів провести перший 
її випуск, а вже з нового навчального 1992 р. був 
призначений ректором відновленої Київської 
духовної семінарії в складі УПЦ Київського 
Патріархату. Його авторитет сприяв визначеності 
багатьох студентів в питанні приналежності до 
тієї чи іншої конфесії. Базою для нової духовної 
школи, котра розмістилась в стилобаті під 
Андріївською церквою та рештках приміщень 
колишнього Михайлівського Золотоверхого 
монастиря, стали саме ті студенти, які слідом 

за своїм ректором залишили стіни Лаври і пішли 
майже у повну невизначеність. 


Але навіть в скрутних економічних умовах 
намісник і ректор наполегливо трудився, 

щоб древня духовна школа - Київська 
духовна академія і семінарія, відновила 

свій споконвічний статус - стала справжнім 
духовним осередком українського народу. І це 
йому вдавалось, тому що він завжди виконував 
покладені на нього обов'язки з достоїнством 
та щирою вірою, надихаючи своїм яскравим 
прикладом все нових і нових послідовників. 
Турбота про духовну школу і монастир була 


Престольне свято академічного трапезного храму 
св. ап і єв. Іоана Богослова, 09.10.9095 р. 
(фото - Ярослава Фабіровського) 
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для владики завжди на першому місці. Саме 
тоді закладалась потужна духовна основа 

як для перших насельників Михайлівського 
Золотоверхого монастиря, так і для майбутніх 
пастирів Української Православної Церкви. 


Вісім років ректорства не були марними, адже 
під його пильним наглядом духовні школи із 
тісних аудиторій, які розміщувались у стилобаті 
Андріївської церкви, розмістились у величному 
корпусі Михайлівського Золотоверхого 
монастиря - святині, яка була відбудована його ж 
стараннями. 


МИТРОПОЛИТ ЛЬВІВСЬКИЙ 

І СОКАЛЬСЬКИЙ ДИМИТРІЙ (РУДЮК) 
(у 2000 - 2010 роках намісник Свято- 
Михайлівського Золотоверхого 
монастиря та ректор Київської 
православної богословської академії) 


ідродження Свято-Михайлівського 

Золотоверхого монастиря, всього 

архітектурного його комплексу з головним 
собором, дзвіницею, ківорієм, а також 
реставрація споруд - келійного Варваринського 
корпусу, будинку півчих і будинку старшої братії 
монастиря було надзвичайною подією на початку 
ХХІ століття, подумати тільки, навіть на початку 


Монастирське подвір'я, 20-тіроки Собор перед знищенням, світлина 
ХХ ст. 30-х років ХХ ст. 


ПІ тисячоліття. Воістину це є епохальна подія. 
Взагалі початок 2000-х відзначався грандіозним 
будівництвом, реставрацією і відтворенням 
сакральних споруд у Золотоверхій столиці. 
Влада Києва на чолі з тодішнім очільником, 
головою О. Омельченком з широким колом 
архітекторів, митців та реставраторів взялася 

за цю нелегку і святу справу - адже відроджували 
повністю зруйновані всередині 30-х років 
церкву Успіння Пресвятої Богородиці Пирогощу, 
Свято-Михайлівський Золотоверхий собор, 
Успенський собор Києво-Печерської лаври 
(висаджений в повітря у листопаді 1941), церкву 
Різдва на Поштовій площі. Кожне відкриття 

та освячення відбувалося урочисто, за участю 
тодішнього глави Церкви Патріарха Київського 

і всієї Руси-України Філарета, чисельної ієрархії, 
духовенства та вірних. Такими подіями стало 
освячення спочатку дзвіниці Золотоверхого 
монастиря, потім храму Трьох святителів 

на другому ярусі дзвіниці, самого карильйону 

з дзвонами на третьому ярусі, а згодом головного 
Михайлівського собору, центрального вівтаря, 
бічних вівтарів Свято-Варваринського та Свято- 
Катерининського. Відродження такої святині 
піднімало неабиякий дух, віру в промислительну 
дію Божу, віру в силу Архистратига Божого 


Со ЦННВ 
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оБято-ШИХанЛікський 


Офіційний логотип урочистостей до0-річчя Свято-Михайлівського 
Золотоверхого монастиря. 


Михаїла, віру в Україну та її Церкву. 

Після освячення головних святинь монастиря 
стало примножуватись братія, яка переважно, 

і спочатку навіть виключно, поповнювала обитель 
із студентів Київської духовної академії і семінарії, 
яка діяла на території монастиря. Серед перших 
насельників слід згадати ієромонахів: Михаїла 
(Бондарчука), Олексія (Мензатюка), Іоана 
(Яременка), Агапіта (Гуменюка), Лаврентія 
(Живчика), Євстратія (Зорю), Нестора (Писика), 
Олексія (Остапенка), Федора (Бубнюка), Іларіона 
(Процика) та ін. 


З початку 2000-х монастир впевнено 
наближався до святкування 900-річчя свого 
заснування, величної дати в історії Золотоверхої 
обителі. Зазначимо, що дата ця відзначалася 

на державному рівні. Постановою Верховної 
Ради України було створено урядову комісію. 
День п липня 2008 року став по-справжньому 
величним та святковим. До Золотоверхого 
Михайлівського собору було принесено мощі 
святої великомучениці Варвари та встановлено 


у бічному вівтарі, саме там, де вони весь час 
знаходилися, аж до руйнації старого собору. 
Дійство набирало сили у зв'язку з святкуванням 
за кілька днів 28 липня 2008 року 1020-річчя 
Хрещення Київської Руси-України, яке також 
відбувалося поруч із Свято-Михайлівським 
Золотоверхим монастирем на Майдані. 
Києво-Михайлівський Золотоверхий монастир 

є домінантою центральних святинь стародавнього 
Києва, адже він розташований поруч із дитинцями 
Володимировим, де знаходяться залишки 
фундаментів Десятинної церкви, Ярославовим, де 
височіє собор Святої Софії і власне Ізяславовим 
дитинцем, на якому стоїть святиня. Багацько киян 
та гостей міста відвідують монастир, вклоняються 
його святиням, відвідують богослужіння. Тепер 
Свято-Михайлівський Золотоверхий собор 

є кафедрою Митрополита Київського і всієї 
України Епіфанія і через це він став ще більш 
відомим, його значущість стала ще більш високою. 
Які раніше, братія монастиря, на чолі якої стоїть 
архієпископ Вишгородський Агапіт, несе свій 


послух. 


У 20-ти річчя відродження святині залишається 
побажати молитовного подвигу братії, щоб 
велич Києво-Михайлівського монастиря ніколи 
не згасала. 


Намісник монастиря архієпископ Димитрій (Рудюк) 
зачитує послання з нагоди до0-річчя Свято-Михайлівського 
Золотоверхого монастиря, п липня 2008 р. 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК ау ПОВІЯ. 
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АРХІЄПИСКОП ВИШГОРОДСЬКИЙ 

АГАПІТ (ГУМЕНЮК) 
(з 2010 року і до цього часу намісник 
Свято-Михайлівського Золотоверхого 
монастиря) 


ьогодні важко уявити Золотоверхий Київ 

без його найбільшої окраси - Свято- 

Михайлівського Золотоверхого монастиря. 
І киян, і гостей міста ще здалека зачаровують 
його золоті бані й надзвичайна легкість 
архітектурних форм кольору неба. Тепер, 
здається, важко повірити, що два десятиліття 
тому мало хто з киян знав про існування на цьому 
місці навіть фундаменту колись зруйнованої 
української святині. 


Золотоверхий монастир має багату, майже 
тисячолітню історію і завжди відігравав 
важливу роль в історії Православ'я 

в Україні. доо років тому в 1620 році ігумен 
Михайлівського монастиря Іов (Борецький) 

був висвячений Єрусалимським патріархом 
Феофаном у єпископський сан і став Київським 
митрополитом. Це поклало початок відродженню 
православної ієрархії на українських землях, 

а сам Золотоверхий собор став центром 
Української Церкви. І ось майже через чотири 
століття саме Михайлівський собор знову 
отримав статус кафедрального для митрополита 


Київського і всієї України Епіфанія - першого 
Предстоятеля автокефальної Православної 
Церкви України. 


Від самого початку побудови Михайлівського 
собору тут зберігались мощі шанованої у всьому 
світі святої великомучениці Варвари. Тисячі 
прочан щороку приходили вклонитися до святої. 
Але все змінилось з приходом радянської влади, 
коли було заплановано знищення Золотоверхої 
святині Києва. Святі мощі було перенесено, 
фрески вивезено, майно реквізовано, а сам собор 
знищено. На шість десятиліть замовкла на цьому 
місці чернеча молитва. 


Михайлівський монастир багатий не лише 
своїм зовнішнім виглядом, але й, найголовніше, 
багатий внутрішньо - духовністю, молитвою 

і умиротворенням. І хоча ми святкуємо 
невеликий за людськими мірками ювілей -- 

20 років з часу його відновлення, місце, на якому 
знаходиться обитель, без перебільшення можна 
назвати намоленим і благословенним, адже 

на цих пагорбах пролунали пророчі слова 
апостола Андрія Первозванного: «На горах цих 
засяє благодать Божа, буде місто велике і багато 
церков воздвигне тут Бог». Згодом тут і виріс 
великий град - Київ. 


Вступивши до Київської духовної академії 

і семінарії я полюбив це місто і полюбив 

тихий, затишний і величний Михайлівський 
Золотоверхий монастир. Під час мого навчання 
в семінарії, якраз велись роботи з відбудови 
собору, і ми, студенти, чим могли, допомагали 

у відновленні святині. Я твердо вирішив 
залишитись на цьому святому місці і присвятити 
своє життя служінню Богу у чернецтві. Тоді 

не міг і подумати, що Господь сподобить стати 
намісником Михайлівського Золотоверхого 
монастиря. Зараз важко уявити, що це місце 
пустувало. Дивлячись на Золотоверхий собор, 
здається, що він ніколи і не був зруйнований, 

а вже більше 900 років прикрашає нашу столицю. 
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АРХІМАНДРИТ ЛАВРЕНТІЙ (ЖИВЧИК) 
(один з перших послушників обителі, 
який у жовтні 2000 року прийняв 
чернечий постриг у відновленому 
Михайлівському Золотоверхому соборі). 


авіщо людині спогади? - Щоб тримати 

в пам'яті важливі речі, хороші речі, котрі 

стають своєрідним орієнтиром, коли, бувало, 
закрутишся в суєті й мимоволі втратиш відчуття 
того, що справді важливе. 


Спогади про перші моменти перебування 

у Михайлівському Золотоверхому монастирі 
залишаться на все життя. Дійсно, викинути 

з пам'яті спілкування, спільні справи, молитву 
з братією, двадцять років тому ще зовсім 
нечисленною, просто неможливо. Так сталося, 
що за час мого життя в обителі змінилося три 
намісники. Приймав у монастир блаженної 
пам'яті владика Даниїл (Чокалюк), незабаром 
його змінив на цій посаді теперішній 
митрополит Львівський і Сокальський Димитрій 
(Рудюк), який прекрасно поєднував життя 
ченців з Духовною Академією, що знаходиться 
на території монастиря. Теперішній намісник 


монастиря - архієпископ Вишгородський 
Агапіт (Гуменюк) докладає усіх зусиль, щоб 

з Божою допомогою обитель святого Михаїла 
прикрашалася в усіх відношеннях - і зовнішньою 
красою, і красою молитовного життя. 

Рік, проведений в монастирі в якості 
послушника, відкрив наповнення 
монастирського життя. Так, усі ченці в першу 
чергу - звичайні люди, однаково з усіма людьми 
Божі творіння, але разом з тим і інші, бо ж на те 
вони Й іноки. 


Плин монастирського життя безумовно 
пов'язаний із дотриманням уставу. Той, хто 
пройнявся чернечим життям по-справжньому, 
той зрозуміє, наскільки це важливо. Бо немає 
нічого важливішого за те, щоб, приходячи 
зранку на ранкове правило чи слухаючи 
вечірні молитви, усвідомлювати, що саме таке 
«обрамлення» кожного Богом даного дня - це 
не звичка, не якийсь незручний обов'язок, який 
потрібно виконати, а життєва необхідність, про 
яку не думаєш, так само, як не задумуєшся про 
дихання. 


Як ів кожній спільноті, в монастирі теж 
складаються з часом історії. Вони бувають 
повчальні, смішні, сумні, та кожного разу - 
пам'ятні. Одного разу мені довелося нести послух 
у церковній лавці в храмі Трьох Святителів 

на дзвіниці. До церкви зайшов хлопчик років 
десяти і майже з порога без будь-якого вступу 
голосно спитав мене: «Ти бачив Бога?» Після 
того, як читаєш проповіді, повчальні слова 
святих отців, богословські твори, таке питання 
природно налаштовує на певну розмову, 

яка ведеться в полі богословських термінів 

і визначень. А тут мала дитина ставить питанням, 
яке, по суті, є вираженням християнського 

життя - бачити Бога! Дле ж і Писання стверджує, 
що устами немовляти промовляє премудрість... 
Та, не дочекавшись моєї відповіді чи будь-якої 
реакції, хлопчина сам відповів: «А я бачив. Він 
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там унизу стоїть, весь такий чорний з білою 
бородою і пісні співає». 


Річ у тім, що протягом року мого послушництва 
насельник нашої обителі нині покійний монах 
Корнилій (Кебелеш) мав звичай щодня читати 
акафіст до святої великомучениці Варвари, 
стоячи під аркою дзвіниці. Звичайно, кожен 
відвідувач монастиря в першу чергу зустрічав 
отця Корнилія ічув його молитовний спів. 

І, напевно, для того випадкового хлопчини 
зовнішній вигляд монаха, його молитва дали 
поживу дитячій уяві, щоб саме так «побачити» 
Бога. Але попри іронічність історії напрошується 
важливий висновок - чернець має бути для 
мирян образом Бога - настільки відмінним від 
зануреної в повсякденні клопоти і суєту людини, 
але одночасно настільки ж близьким кожному 
без різниці, чи то мала дитина, чи старша 
людина, щоб розуміти потреби і мати бажання 
й змогу допомагати - словом, ділом, молитвою... 
Коли ще Михайлівський Золотоверхий собор 

не був відкритий, часто можна було почути від 
туристів вигуки захоплення від того, що вони 
бачили, зайшовши на монастирське подвір'я. 

А надто хвилюючими були відгуки киян, 


Будівельний майданчик монастиря, 6 серпня 
1998 року 


які поверталися в столицю після тривалої 
відсутності і на місці Михайлівського пам'ятали 
лише пустку. А тут - сяйво золотих бань на фоні 
блакитного неба. 


Відродження собору дійсно нагадує повстання 
казкового фенікса із попелу. Незважаючи 

на те, що сама будівля споруджена в новітній 
час, духовна спадкоємність нашого собору 
залишається незмінною. Можна скільки завгодно 
сперечатися і доводити один одному, що десь 

не такі розписи, як були до зруйнування святині, 
чи не так стоять аналої з іконами, чи мощі святої 
Варвари зараз не в Михайлівському соборі, 

а в іншому храмі, та для нас усіх цей храм - це 
храм із більше, ніж дев'ятсотлітньою історією, 
що навіть будучи зруйнованим, незримо стояв 

і продовжує стояти на древніх пагорбах столиці. 


ие 


Семінаристи на фундаментах зруйнованого собору під час Літургії з нагоди початку відновлювальних робіт, 25 травня 1997 р. 


| 


Молитва перед мощами св. вмц. Варвари біля Михайлівського собору, 22 жовтня 2006 р. Хресна хода з ракою мощей св. вмц. Варвари, 22 жовтня 2006 р. 


ТОЙ НЯ «ву 


ие 


ПРОТОПРЕСВІТЕР 

ОЛЕКСАНДР ШМЕМАН (1921 - 1983) 
відомий богослов, священник Православної 
Церкви в Америці 


Чому реальність Воскресіння Христа займає 
так мало місця в житті християн сьогодні? 
Вашій увазі міркування відомого богослова 
минулого століття протопресвітера 
Олександра Шмемана. 


«| ого, хто постраждав, похований був 

і воскрес...» Після хреста, після зішестя 

в смерть, воскресіння з мертвих - це 
основне, головне, вирішальне твердження 
Символу віри, твердження із самої серцевини 
християнства. Дійсно, «А якщо і Христос 
не воскрес, то й проповідь наша, марна 
і віра наша» (1 Кор. 15.4). Ці слова апостола 
Павла залишаються для християнства 
основоположними і до цього часу. 
Християнство - це віра, перш за все, найвища 
за все; віра в те, що Христос не залишився 
у гробі, що із смерті засяяло життя і що 
у воскресінні Христа з мертвих абсолютний, 
всеосяжний, безвиключний закон помирання 
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ХРИСТИЯНСЬКЕ 
РОЗУМІННЯ 
СМЕРТІ 


і смерті був наче зсередини підірваний 
і подоланий. 


Воскресіння Христа складає, повторюю, саме 
серце християнської віри, християнського 
благовістя. І, однак, як би це дивно не звучало, 

в реальному житті християнства і християн 

в наші дні віра ця займає мало місця. Вона неначе 
затуманена і сучасний християнин, сам того 

не помічаючи, не те, що не приймає її, а якось Її 
обходить, нею не живе так, як жили нею перші 
християни. Якщо християнин ходить до церкви, 
він, звичайно, чує завжди радісні твердження, 
які лунають в християнському богослужінні: 
«смертю смерть подолав», «поглинута смерть 
перемогою», «життя царює» і «мертвого ні 
одного у гробі». Але запитайте його, що він 
дійсно думає про смерть, і часто (на жаль, 

дуже часто) ви почуєте певне розпливчате 
твердження, яке ще і до християнства існувало, 
про безсмертя душі іїї життя в певному 
загробному світі. І це ще в кращому випадку. 

В гіршому ж - просто розгубленість, незнання: 
«Я, знаєте, якось ніколи по-справжньому в це 


і не вдумувався». 


Між іншим вдумуватися в «це» абсолютно 
необхідно, бо з вірою чи невір'ям не просто 

в «безсмертя душі», а саме у воскресіння 
Христове і в наше загальне воскресіння 

в кінці часів, як мовиться, «стоїть і падає» все 
християнство. Якщо Христос не воскрес, то тоді 
Євангеліє є найстрашнішим обманом з усіх 
обманів. Якщо Христос воскрес, то тоді не тільки 
радикально змінюються, а просто відпадають 
всі наші дохристиянські уявлення і вірування 
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в «безсмертя душі», тоді питання про смерть 
постає в зовсім іншому світлі. У тому-то і вся 
справа, що воскресіння, перш за все, передбачає 
відношення до смерті і розуміння смерті, 
найглибшим чином відмінне від звичайних 
релігійних уявлень про неї, розуміння в якомусь 
сенсі просто протилежне цим уявленням. 
Потрібно прямо сказати, що класичне вірування 
в безсмертя душі виключає віру у воскресіння, 
бо воскресіння - і тут корінь усього - включає 

в себе не тільки душу, але і тіло. Просте 
прочитання Євангелія не залишає в цьому 
ніяких сумнівів. Побачивши воскреслого 
Христа, апостоли, за розповіддю Євангелія, 
подумали, що бачать привида, примару, 

і першою справою воскреслого Христа було 
дати їм відчути реальність Свого тіла. Він бере 
їжу і їсть перед ними; Фомі, який сумнівався, він 
наказує доторкнутися до Свого тіла, пальцями 
упевнитися у воскресінні. І коли апостоли 
увірували, саме проголошення воскресіння, його 
реальності, його, так би мовити, «тілесності» 

і стає головним змістом, силою і радістю їхньої 
проповіді, а головним Таїнством Церкви стає 
причастя хлібом і вином як Тілом і Кров'ю 
воскреслого Господа. 


Навернені у християнство звертаються не до 
якихось ідей і принципів, а приймають цю віру 

у воскресіння, цей досвід, це знання воскреслого 
Учителя; вони приймають віру у всезагальне 
воскресіння, а це означає - в подолання, 
руйнування, знищення смерті як останньої 

мети світу. «Останній ворог же знищиться -- 
смерть!» - в певному духовному захваті викликує 


апостол Павло (1 Кор. 15: 26). І кожну пасхальну 
ніч ми проголошуємо: «Де твоє, смерте, жало, 
де твоя, пекло, перемога? Воскрес Христос, 

і мертвого жодного у гробі, воскрес Христос, 
і життя царює!» Таким чином, прийняття чи 
неприйняття Христа і християнства є, по суті, 
прийняттям чи неприйняттям віри в Його 
воскресіння, а це означає, кажучи мовою 
релігійних уявлень, - віри у возз'єднання 

в Ньому душі і тіла, розділення, розпад яких 

і є смерть. 


Мова тут іде не про тих, що відкидають 
воскресіння Христа з тої причини, що вони 
відкидають саме існування Бога, тобто не про 
переконаних атеїстів-безбожників. Суперечка 
йде в іншій сфері. Набагато важливіше те дивне 
«затуманювання» віри у воскресіння, про яке 

я тільки що згадував, серед самих віруючих, 
серед християн, які дивним чином поєднують 
святкування Пасхи з фактичним, найчастіше, 
можливо, підсвідомим відкиданням воскресіння 
Христового. У історичному християнстві 
відбулося б повернення до дохристиянського 
розуміння смерті, яке полягає, насамперед, 

у визнанні смерті «законом природи», тобто 
властивим самій природі явищем, з яким, 

якою страшною не була б смерть, потрібно 
«примиритися», яке потрібно прийняти. 
Дійсно, всі нехристиянські, всі природні релігії, 
всі філософії, по суті, тільки тим і зайняті, 

що «примиряють» нас зі смертю і намагаються 
показати нам начало безсмертного життя, 
безсмертної душі в якомусь іншому, 
«загробному» світі. Платон, наприклад, і його 
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численні послідовники вчать, що смерть 

є бажане визволення душі від тіла. І в такому 
випадку віра у воскресіння тіла стає не тільки 
непотрібною, але і незрозумілою, і навіть 
неправдивою, невірною. Для того, щоб відчути 
весь сенс християнської віри у воскресіння, нам 
потрібно почати не з нього, а з християнського 
розуміння тіла і смерті. Бо саме тут корінь 
непорозуміння навіть всередині християнства. 


Релігійна свідомість сприймає воскресіння 
Христове, перш за все, як чудо, яким воно, 
звичайно, і є. Але для звичайної релігійної 
людини чудо це навіть більше: чудо всіх 
чудес залишається «єдиним», так би мовити, 
що відноситься тільки до Христа. А оскільки 
ми Христа визнаємо Богом, чудо це в якомусь 


сенсі перестає бути чудом, бо: Бог всесильний, 


Бог є Бог, Богу все можливо! Що б не означала 
смерть Христова, Його Божественна сила 

і влада не дали Йому залишитися у гробі. 

У тому і справа, що все це складає тільки 
половину початкового християнського 
сприйняття воскресіння Христового. Радість 
раннього християнства, що живе і донині 

в Церкві, особливо в її богослужіннях, в її 
піснеспівах і молитвах, особливо ж в ні 

з чим незрівнянному святі Пасхи, не відділяє 
воскресіння Христового від «загального 
воскресіння», наче розпочалося воно 
воскресінням Христовим. 
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Вже святкуючи, за тиждень до Пасхи, 
воскресіння Христом померлого друга 

Його Лазаря, Церква торжественно, радісно 
стверджує, що це чудо є «загального воскресіння 
упевнення». Але в свідомості віруючих ці дві 
неподільні половини віри - віра у воскресіння 
Христа та віра в розпочате Ним «загальне 
воскресіння» - наче роз'єднались. Залишилася 
недоторканою віра у ввостання Христа 

з мертвих, воскресіння Його в тілі, до якого Він 
закликає доторкнутися Фому, який сумнівався: 
«Подай руку твою і вклади в ребра Мої; і не будь 
невіруючим, але віруючим» (Ін. 20:27). 

Що ж стосується нашої людської останньої 
участі та долі після смерті, того, що стали 
називати «загробним світом», то ця доля помалу 
перестала сприйматися в світлі воскресіння 
Христа і у відношенні до нього. Про Христа ми 
стверджуємо, що Він воскрес, про себе самих 
кажемо, що віримо в безсмертя душі, в яке 
задовго до Христа вірили і греки, і євреї, і досі 
вірять всі без виключення релігії і для віри в яке, 
воскресіння Христа, як це дивно не звучить, 
навіть не потрібно. 


У чому причина цього дивного роздвоєння? 
Причина ця - в нашому розумінні смерті чи, 
краще сказати, в зовсім іншому розумінні смерті 
як відділення душі від тіла. 


Вся дохристиянська і позахристиянська 
«релігійність» закликає це відділення душі 

від тіла вважати не тільки, так би мовити, 
«природнім», але і позитивним, бачити в ньому 
звільнення душі від тіла, яке заважає їй бути 
духовною, небесною, чистою і блаженною. 
Оскільки в досвіді людському зло, хвороби, 
страждання, пристрасті - від тіла, то сенсом 

і метою релігії і релігійного життя звичайно стає 
звільнення душі від цієї «темниці», звільнення, 
яке досягає своєї повноти саме в смерті. Але 
потрібно зі всією силою підкреслити, що це 
розуміння смерті - не християнське, більш 

того - з християнством несумісне, є для 

нього відкритим протиріччям. Християнство 
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проголошує, стверджує, вчить, що це відділення 
душі від тіла, назване смертю, є злом. Це те, 

чого Бог не створив; це те, що увійшло 

в світі підкорило його собі, але проти Бога, 

в порушення Його задуму, Його волі про всесвіт, 
про людину і про життя; це те, що Христос 
прийшов зруйнувати. Але, знову ж таки, щоб 
зрозуміти і відчути це християнське сприйняття 
смерті. Потрібно хоча б кілька слів сказати про 
цей Божий задум, оскільки він нам відкритий 

у Священному Писанні і в повноті своїй явлений 
у Христі- в Його вченні, в Його смерті, в Його 
воскресінні. 


Коротко і спрощено задум цей можна окреслити 
так: Бог створив людину з душі і тіла, тобто 
одночасно духовною і матеріальною, і саме це 
поєднання духа, душі і тіла і називається в Біблії 
і Євангелії людиною, Людина, якою створив її 
Бог, - це одухотворене тіло і втілений дух, ітому 
будь-яке їх розділення, і не тільки останнє - 

в смерті, але і до смерті, будь-яке порушення 

їх єдності, - є злом, духовною катастрофою. 
Звідси і наша віра в спасіння світу втіленням 
Бога, в першу чергу, прийняттям Ним плоті, 

тіла і не примарного, не «начебто тіла», а тіла 

в повному розумінні цього слова: яке потребує 
їжі, втомлюється, страждає. Таким чином, 

в смертному розділенні душі і тіла закінчується 
те, що в Писанні називається життям, те, 

що і перебуває в одухотворенні людського тіла 

і у втіленні духа. НІ, в смерті не зникає людина, 
бо не дано творінню знищити те, що привів 

з небуття в буття Бог. Але людина занурюється 
в смерть, в темряву безжиттєвості і безсилля, 
вона, як говорить апостол Павло, віддається 
розпаду і тлінню. 


Тут я хочу ще раз повторити і підкреслити: не для 


цього розділення, вмирання, розпаду і тління 
створив Бог світ. І тому християнське Євангеліє 
проголошує, що «останній ворог же знищиться -- 
смерть». Воскресіння є відтворенням світу 

в його первісній красі і цілісності, це повне 
одухотворення матерії і повне втілення духа 


в творінні Божому. Світ даний людині, як 

її життя, і тому за нашим, християнським, 
православним вченням Бог не знищить його, 

а преобразить в «нове небо і нову землю» 
(Одкр. 21: 1), в духовне тіло людині, в храм Божої 
присутності і Божої слави в творінні. 

«Останній же ворог знищиться - смерть...» 

І це руйнування, це винищення смерті почалось 
тоді, коли Син Божий вільно, з безсмертної 
любові до нас, Сам зійшов в смерть і її темряву, 
її відчай і жах наповнив Своїм світлом і Своєю 
любов'ю. Ось чому на Пасху ми співаємо 

не тільки: «Христос Воскрес із мертвих...», 
алеї: «..смертю смерть подолав». 


Воскрес із мертвих Він один, але зруйнував 

Він нашу смерть, зруйнував її владарювання, 

її безнадійність, її остаточність. Не нірвану, 

не якесь тускле загробне життя обіцяє нам 
Христос, а постання життя, нове небо і нову 
землю, радість всезагального воскресіння. 
«Постануть мертві і ті, хто в гробах зрадіють...» 
Христос воскрес і життя живе... Ось сенс, ось 
нескінченна радість цього дійсно головного, 
серцевинного твердження Символу віри: 

«Г воскрес на третій день, за Писаннями». «За 
Писаннями» - тобто в згоді з тим знанням життя, 
з тим задумом про світ і людину, про душу і тіло, 
про дух і матерію, про життя та смерть, яке 
відкрито нам у Священному Писанні. Тут вся 
віра, вся любов, вся надія християнства. І ось 
чому «якщо Христос не воскрес, - за словами 
апостола Павла, - то віра ваша марна». 


Переклад з російської - диякон Орест Жигало 
Джерело: м/угуу.Кіеу-огПодох.ого 


ри 
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ДИЯКОН ОРЕСТ ЖИГАЛО 
технічний редактор журналу 
«Помісна Церква» 


Я - Господь Бог ваш: освячуйтесь і 


будьте святі, бо 
Я |Господь, Бог ваш| святий... 
(Лев.п: 44). 


Ми щодня святкуємо пам'ять різних 

святих, канонізованих Церквою, вшановуємо 
і намагаємось наслідувати їх. Як ми знаємо, 
прагненням кожного християнина має бути 
досягнення святості, тобто найвищого 
єднання - Творцем. Але чи існують зараз 
святі люди? Без сумніву, існують, адже часи 
святих у Церкві не минають. Тоді виникає 
інше запитання: а чи можемо ми у сучасному 
світі стати святими? 


вятість - одна із властивостей Божих, тому 

ставати причасним до святості означає 

наближатися до Бога. Бути святим означає 
бути Божим. «За прикладом Святого, який вас 
покликав і самі будьте святими у всіх вчинках» -- 
пише апостол Петро (1 Пет. 1: 15). 
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СВЯТІСТЬ 
В ЖИТТІ 
ХРИСТИЯНИНА 


Кожен християнин, що прийняв таїнство 
Хрещення, стає частиною нового народу - 
народу Божого, який обрав Господь для 

служіння Собі. Апостол Петро у своєму Першому 
соборному посланні пише: «Ви - рід вибраний, 
царське священство, народ святий, люд власності 
Божої, щоб звіщати чесноти Того, Хто покликав 
вас із темряви до дивного світла Свого» (1 Пет. 2: 
9). Апостол Павло у своїх посланнях звертається 
до «святих» у Римі, у Колосах, у Ефесі і т. д. 
Виходить, що ми, християни - народ святий, 
обраний. У багатьох мовах поняття святий 
синонімічне або близьке за значенням до таких 
слів як відокремлений, очищений, недоторканий, 
непохитний, узаконений, відділений. 

У слов'янській традиції святий походить від 
слова світло, тобто світлий, сяючий. 


«Свята - це людина, яка відкрилася Богу і через 
яку Бог ніби діє і сяє. І я думаю, що багато святих 
ніяких чудес не творили, але самі були дивом» -- 
роздумує митрополит Антоній Сурозький. 
Церква складається з грішників, які спасаються. 
Будемо відверті: жоден з нас не перестане 
грішити до самої смерті. І, швидше за все, 
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жоден з нас до кінця не зможе подолати власних 
«звичних, повсякденних» гріхів. Але якби 
умовою нашого спасіння була безгрішність -- 
жоден би не спасся. 


Парадокс: хоча, люди, що становлять Церкву 
Христову, - грішники, усі вони при цьому 
називають свою Церкву «святою» («Вірую 

в єдину, святу, соборну, апостольську Церкву»). 
Виходить, що святість Церкви - це дещо інше, 
ніж просто сукупність моральних чеснот її 
членів. Ми говоримо: Церква свята святістю 
Духа Святого, що створив Церкву в день 
П'ятидесятниці і завжди наповнює її. Однак, 
коли на Літургії ми чуємо виголос священика: 
«Святеє - святим», - відповідаємо «Єдиний 
Святий, Єдиний Господь, Ісус Христос» - ітим 
не менш підходимо до Чаші та причащаємось. 
Святий Миколай Кавасила, коментуючи ці 
слова, каже: «ніхто не має святості сам по собі, 

і вона не залежить від людської чесноти, але всі, 
що володіють нею, отримали її від Нього і Ним. 
Це ніби кілька дзеркал були виставлені на сонце, 
всі вони блищать і всі виділяють промені, тоді як 
одне і те ж сонце робить їх блискучими». Єктенія 
після анафори починається словами: «Усіх 
святих пом'янувши» (тобто всіх християн). Отже, 
наша святість - це дещо інше. 


Бог - Єдиний, Хто може бути названий Святим 
Сам Собою. Із людей тільки Боголюдина Ісус 
Христос ніколи не грішив. Святі угодники 
Божі, яких канонізувала Церква, не були 
безгрішними. Більше того, вони навіть подумати 
не наважувалися, щоб вважати себе такими. 
Прикметний випадок з життя преподобного 
Сисоя Великого: коли він помирав, братія 
втішала його: «Авво! Чи тобі плакати? Адже 

ти ще за життя трудився подвигом добрим 

і провадив життя доброчесне. Тоді старець 
відповів: «На жаль, мені грішному невідомо, чи 
поклав я хоч початок покаянню»». 

Кожен святий бачить і знає свої гріхи. Апостол 
Яків писав: «Усі ми багато грішимо» (Як. 3: 

2), проте, не відокремлював себе від тих хто 


фото Іванна Войт 


багато грішить. Ніхто з праведників за життя 

не може сказати про себе, що він праведний, бо 
вихвалятися власним духовним станом - ознака 
гордині. Отже, нам усім є в чому каятися. Наші 
«повсякденні» гріхи такі, що за цього життя ми 
не викорінимо їх до кінця. Втім, яка тоді може 
бути «святість»? 


Святість у першому розумінні - це власна 
ознака Бога, Який єдиний є Святий Сам Собою. 
У другому значенні слово «святий» вживають 
стосовно всього, що відокремлене для Бога, 
виділене із цього світу немов би у Божу 
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«власність». Як у Старому Завіті сьомий день, 
субота, був святим, скинія і храм теж називався 
святим, народ ізраїльський теж був святим, 
обраним Богом з-поміж інших народів. Нині 
святим народом називають християн. 


Усвідомлення особистої недосконалості 

не заважало першим християнам називати один 
одного святими, прагнучи жити відповідно 

до того дару, який отримали та отримують 

від Господа, тобто - до життя у святості. «Не 
звільнення від гріхів тільки робить нас святими, 
але також і присутність Духа і багатство добрих 
справ», - каже святитель Іоан Златоуст. 


З плином віків розвиток шанування святих і те, 
що нашаровувалось на це поклоніння зайвого, 
призвело до іншого сприйняття святості. Ми 
думаємо, що хоча святі й не безгрішні, але ж це - 
святі, а це - ми. Ї хоч під час Літургії на дискосі, 
де частки з просфор уособлюють образ усієї 
Церкви на чолі з Христом, а частки на спомин 
святих лежать поруч із тими, які покладені за усіх 
живих і спочилих християн, у нашій свідомості 
це не має нічого спільного з реальним життям. 
Між святими і «просто вірянами» утворилася 
справжня прірва. І святість здається для нас 
нереальною. Ми наче б то і прагнемо до неї, але 
в той же час вважаємо цей стан недосяжним. 


Людина не може не грішити, інакше їй би 

не потрібен був Спаситель. З іншого боку, 
легковажно думати, що можна жити як 
заманеться, а Христос тим часом все зробить 
за нас. Так, я, грішний, але ж зі мною Христос. 
Святий Іоан Богослов у своєму Посланні 
говорить, - «Кожний, хто перебуває в Ньому, 
не грішить; усякий, хто грішить, не бачив 
Його і не пізнав Його» (1 Ін. 3: 6). На Літургію 
ми приходимо саме для того, щоб стати 
причасниками Божественної святості, Його 
благодаті, прийняти Тіло і Кров Христові. 
Митрополит Антоній Сурозький навчає: 
«Спаситель нам сказав абсолютно зрозуміло: 


«Я вам дав приклад, щоб ви йому слідували». 

І приклад, звичайно, включає в себе все Його 
життя, Його мислення, Його сердечне ставлення 
до людини і до навколишнього світу ідо 
промислу Божого. Тому християнське життя 

не полягає просто в тому, щоб завчити ті або 
інші заповіді і намагатися їх виконати, а в тому, 
щоб за заповіддю, за словом, за образом знайти 
глибинний сенс і «вростати» в цей сенс». 


Досягнути святості можливо з Божою допомогою 
для кожного, «Для того благодать Духа і описала 
для нас життя і діяльність всіх святих, - каже 
святитель Іоанн Златоуст, - щоб дізнавшись, 

як вони, будучи - нами одного єства, звершили 
всякі чесноти, ми не лінувались подвизатись 

у них». Дорогу здолає той, хто йде. І прикладом 
для нас слугують всі святі, які теж були такими 
як ми людьми, але прожили своє життя на догоду 
Богові і досягнули того стану, коли за словами 
апостола Павла: «Вже не я живу, а живе в мені 
Христос» (Гал. 2: 20). То ж не полишаймо 
прагнення до святості і досконалості. Для Бога 
все можливо і Він чекає кожного, як свого 
блудного сина, чекає преображення нашого 
життя: «Бо Я - Господь Бог ваш: освячуйтеся 

і будьте святими!» (Лев. п: 44). 
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е хотілося б бути пасивним спостерігачем 

за процесами, що відбуваються у Церкві, 

до якої маю честь належати. Текст, 
написаний нижче - це не наукова праця 
і не богословський трактат. Це рефлексія. 
Звичайний роздум звичайного священника над 
гострим питанням сьогодення. Роздум над тим, 
наскільки свобода може перерости у свавілля. 
Онлайн Літургія і дистанційне перетворення 
хліба і вина в Тіло і Кров Христові - реальність, 
що сколихнула контент соцмереж і заставила 
когось задуматись, когось - осудити, когось -- 
підтримати, а когось - проігнорувати. Я спершу 
належав до останніх, не побачивши особливої 
проблеми у поодинокому акті дивної літургічної 
творчості в реаліях карантину і пандемії. Проте 
резонанс і невдалі спроби диспуту заставили 
мене подумати: які особисто в мене відчуття 
та рефлексії викликала ця подія? 


Загалом, все, що стосується літургійного 
перетворення складне до пояснення. 


Євхаристія - це як Боговтілення: ми віримо, 
але пояснити повністю не можемо. Тому 
протопресвітер Олександр Шмеман застерігає, 
що «...не тільки непотрібні, але й справді 
шкідливі спроби пояснити перетворення, 
вкласти його в формули і причини. Так начебто 
недостатньо було початкової віри і досвіду 
Церкви, які виражені в словах молитви: 

«Ще вірую, що це є саме Тіло Твоє, це є сама 
чесна Кров Твоя...». Вірую, а не знаю, бо 

в «світі цьому» жодне знання, крім того, яке 
розкривається в вірі, ніяка «наука» не можуть 
пояснити того, що відбувається в новому часі, 

в пришесті Святого Духа, в перетворенні життя 
на нове життя Царства Божого, яке «посеред 
нас» (Протопресвитер Александр Шмеман. 
Евхаристия. Тайнство царства. - М. : ГРАНАТ, 
2018. - 288 с.). Іця думка мені дуже імпонує. 
Проте для себе особисто (нагадаю, що я ніяк 

не претендую на висвітлення позиції Церкви, 
говорю лише від себе особисто) я визначив 
кілька аргументів, чому б я не звершував такого, 
скажімо, дійства. 


Історичний. Мені невідомо в історії Церкви 
жодного випадку звершення Євхаристії 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК є» ПОМІСНЯ 


дистанційно. Тут можна заперечити, що для 
цього Церква не мала: 1) потреби і 2) засобів. 
Щодо першого, то потреба якраз була гостра 

і неодноразово. Пандемії - явище ненове 

у світовій історії і Церква вже не раз жила 

в умовах карантину. Зрештою, під час жорстоких 
гонінь на християн до Міланського едикту чи 

в період іконоборства, проведення спільної 
Трапези - Літургії - також було під загрозою. 
Тож перед християнами могла стояти спокуса 
проведення Літургії дистанційно. І тут ми 
переходимо до другого - засоби. Зрозуміло, що ні 
в період Нерона, ні в Середньовіччі, ні навіть 

у час сталінських репресій у християн не було 
гаджетів, планшетів, лептопів та інтернету. 


Тому перегляді/участь і богослужіння онлайн 

а ргіогі був неможливий. Тим більше не було 
можливим по той бік монітора/екрана отримати 
«свіжі» Святі Дари. Отож, розвиток технологій 
та засобів комунікації дозволяє причаститись, 
не виходячи з дому, - скажуть прихильники 
такого богослужбового ноу-хау. Але у мене, 
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звичайного священника, виникає тоді запитання: 
«То технічні засоби дозволяють Духові Святому 
діяти на відстані? Чи він Сам діє поза часом 

і простором?» Якщо Він діє через світову мережу 
і Євхаристія дистанційно звершується завдяки 
онлайн трансляції, то дискусія втрачає будь- 
який сенс. Бо це звичайний магізм і про нього 
говорити не варто. Якщо ж ми визнаємо, що Дух 
дихає, де хоче і коли хоче, то тоді наступне 
запитання: «А що заважало християнам у час 
гонінь дистанційно причащатись?». Механізм 
для цього доволі простий: пресвітер, чи єпископ 
повідомляє спільноту, що, наприклад, у неділю 

о 21:00 год. він у себе вдома звершуватиме 
Євхаристію. У цей час християни по своїх 
домівках моляться біля хліба, вина іводиї, 
умовно через пів години, споживають це як Тіло 
і Кров Христові. Адже в цю мить уся громада 
єднається в євхаристійній молитві, а Дух Святий, 
Який дійсно не має перепон часу і простору 
об»єднує Їх усіх і Таїнство звершується. Тобто 

у періоди особливої небезпеки і переслідувань 
християни могли вдатись до такого методу. Але 
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вони збирались у реальному місці, в реальному 
часі, нехтуючи небезпекою для життя. У жодному 
ранньохристиянському чи святоотцівському 
тексті немає навіть натяку на дистанційне 
звершення Літургії. Є багато її форм, багато 
способів звершення з використанням різних 
матерій, але завжди це відбувалось при 
особистій, а не віртуальній присутності. 


Еклезіологічний. Безсумнівно, що всі Таїнства 
звершує Господь. ТІ, хто діють від Його імені, люди 
наділені цим правом через покладання рук святих 
апостолів, є лише Його знаряддям. Дуже гарна 
метафора у свт. Іоана Золотоустого. Він порівнює 
священника з царською печаттю. «Немає 
значення, - каже святитель, - з якого матеріалу 
виготовлена печать - золота, міді чи дерева - 
відбиток вона залишає так чи інакше царський». 
Тож Таїнство звершує Господь. Звершує не просто 
так, алеза молитвами Церкви, навіть якщо на цей 
момент це лише двоє-троє людей. А Церква - це 
ті, хто збираються в ім'я Христа. Саме єдність 
спільноти в одному Бозі, навколо однієї віри, 
через одне хрещення - є запорукою перебування 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


АКТУАЛЬНІ ПИТАННЯ ПАСТИРСЬКОГО СЛУЖІННЯ 


в єдиному Тілі Христовому. Максимальна 
реалізація такої єдності відбувається через 
Євхаристію. Але єдність ставить одну дуже 
важливу умову: в Церкві не може бути свавілля. 
Пам»ятаємо, що «коли царство проти себе 
поділиться, не може встояти те царство» (Мк. 

3: 24). Апостол Павло закликає: «Благаю вас, 
брати, ім»ям нашого Господа Ісуса Христа, щоб 
ви всі одне говорили, щоб не було між вами 
розколів, щоб ви були з»єднані в однім розумінні 
і в одній думці» (1Кор. 1:10). Саме тому апостоли, 
коли перед ними постали перші проблематичні 
питання, не приймали самостійних рішень, 
азібрались разом, щоб соборно прийти до істини 
(Діян. 15). Єпископ в Церкві - це не феодал, 

не латифундатор і не рабовласник. Єпископ - це 
спостерігач за порядком, хранитель Передання. 
А як можна пильнувати порядок, якщо кожен 
самовільно робить, що заманеться? Зрештою, 
людина, яка не живе за законами своєї ж громади 
(Церкви на чолі з єпископом), сама виключає 
себе з цієї спільноти. Людина, якій некомфортно 
утій, чи іншій спільноті, шукає собі іншу, близьку 
за духом. 
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Психологічно-теологічний. Мені як священнику 
дуже важко перенести карантин. Я звик 
підносити свою молитву, відчуваючи за спиною 
гарячі людські серця. Дух Святий животворить 
громаду, коли вона перебуває у єдності. І цю 
єдність можна відчути майже фізично. Мені 
важко, бо я звик проповідувати до людських 
очей, бачити їх реакцію, відчувати, чи сіється 
моє слово у грунт їх сердець. Тепер цього 

всього немає. Ї хоч онлайн трансляція Літургії 
ведеться, і хоч я маю досвід проповіді для 
телебачення, на камеру, відчуття зовсім інші. 

Те саме говорять люди, які дивляться трансляції 
богослужінь, але прагнуть повернутись до живої 
храмової молитви. Можна читати лекцію 
дистанційно, а можна безпосередньо в аудиторії, 
можна відвідати батьків, а можна набрати їх 

у комунікаторі, можна піти в гості, а можна 
попити кави через відеоконференцію. Різниця 


буде відчутна у всіх випадках. Можна заперечити, 


що принцип дії Святого Духа і відчуття від 
спілкування з людьми - це зовсім різні речі. 

Але через почуття людей також діє Дух Святий. 
Хіба любов до батьків - це не плід Святого Духа? 
Хіба любити - це недар Божий? А тому відчуття 
єдності від спілкування із рідними і відчуття 
єдності в церковній спільності мають одне 
джерело, хоч і різну динаміку. Я чудово розумію, 
що ціль Літургії - це причастя вірних Святого 
Духа. Але Літургія - це не лише Євхаристія, хоч 
вона іє квінтесенцією Літургії. Літургія - це ще 
молитва один за одного, це можливість побути 

з Богом у сакралізованому, містичному просторі. 
Літургія - це живе спілкування спільноти. 
Літургія - це максимальна реалізація єдності 

з Христом. Але ця максимальна реальність 
Божої присутності наповнена символізмом. 
Євхаристія - не символ, а реальна таємниця, яка 
не може бути виражена категоріями світу, тому 

і виражається у символах. Єдність спільноти 
також виражена у символізмі Євхаристії. 


У літургійній молитві свт. Василія Великого 
це актуалізовано словами: «А нас усіх, що від 
одного хліба і чаші причащаємось, з'єднай 


одного з одним на спільність з єдиним Святим 
Духом». Один хліб і одна чаша - це незбірні 
поняття. Навіть у той час, коли люди приносили 
до храму для звершення Літургії свої хліб 

і вино, диякони вибирали з усіх хлібин одну, 
найкращу, і її використовували для Агнця. 

Не кожен стояв зі своєю хлібиною | зі своїм 
вином і після молитов священника причащався, 
але один хліб і одна чаша подавались усій 
громаді. Від одного хліба і від однієї чаші 
причащаємось. Це глибокий символ реального 
Таїнства. У момент встановення Євхаристії 

на Вечері Христос розламав один хліб і подав 
апостолам, хоч, напевно, кожен із них мав біля 
себе свої шматки хліба. Тож символізм одного 
хліба і однієї чаші насправді дуже важливий. Це 
символізм одного Христа і однієї Церкви: із тисяч 
зерен формується однин євхаристійний Хліб, 

із тисяч вірних твориться одне Тіло Церкви. 
Тому християни попри загрозу смерті збирались 
у найважчі часи навколо одного Хліба і однієї 
Чаші, а не кожен відчужено чекав трансформації 
для свого хліба і своєї чашки вина. Жодне 
віртуальне споглядання Літургії не замінить 
живої присутності в храмі під час звершення 
Таїнства. Навіть тоді, коли більшість у храмі -- 
просто молільники, а не причасники. 


Доцільність. Про це сказано вже багато. 

Справді, ми не на космічній орбіті, не в пустелі, 
не на безлюдному острові. Абсолютного нічого 
не перешкоджає священникам відвідати своїх 
парафіян зі Святими Тайнами, якщо для цього 

є потреба. Більше того, ніщо не перешкоджає 
навіть звершити Літургію вдома в тих сім'ях, де 
реально немає можливості відвідати храм через 
важку хворобу, наприклад. Це теж допустимо. 
Але спосіб Євхаристії, який вже охрестили 
«телепричастям», секуляризує реальність живого 
богоспілкування. Якщо бути зовсім чесним, 

то дуже важко або й неможливо відповісти, чи 
звершується перетворення Дарів у такий спосіб, 
зате точно можна сказати, що така практика 
абсолютно чужа Іех огапді (закон молитви) 

та приносить Церкві більше шкоди, аніж користі. 
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(Виступ на онлайн-вебінарі «Типікон 

і сучасність: сповідь і причастя у часи 
пандемії» у Київській православній 
богословській академії 12 травня 2020 року). 


оя тема - це трансляція богослужінь 
онлайн і онлайн-богослужіння Церкви. 
Тому я одразу хочу наголосити, 
що трансляція богослужінь онлайн і онлайн- 
богослужіння - це різні речі. Пояснити, можливо, 
таку складну річ я спробую в євангельський 
спосіб на дуже простому прикладі. Майже 
притчею, але дуже сучасною. 
Всі знають про службу таксі ЦБет. Є три етапи, як 
Обег змінює реальність ринку таксі в будь-якому 
місті, куди воно заходить. 
Спочатку ЦБег заходить як одне з таксі, 
нове таксі, і користувачі та учасники ринку 
сприймають (Рег як звичайне таксі. 
Але потім, завдяки додатковим послугам, які 
роблять їх роботу і можливість користатися їх 
послугами більш технологічно, більш зручно 
і більш надійно, і навіть спостерігаючи за рухом 


Вашого таксі, ОБбег фактично змінює правила 
гри. 

І на третьому етапі вже інші служби таксі 
працюють, як Бек. 

Таким чином, таксі взагалі виглядає інакше, ніж 
декілька місяців до цього. 

Вибачте за таке порівняння, але знову звернуся 
до того, що Господь, пояснюючи важливі речі, 
говорив притчами, наводив дуже прості і дуже 
зрозумілі слухачам приклади. 

Тепер давайте подивимося на те, що відбувається 
зараз із нашими богослужіннями. 


ПЕРШИЙ ЕТАП - ЦЕ ТРАНСЛЮЄТЬСЯ 
ЗВИЧАЙНЕ БОГОСЛУЖІННЯ. 


Ми вже звикли до цього. З 90-х років 
відбуваються трансляції богослужінь Різдва 

і Великодня на центральних каналах. А десь, 

як от в Преображенському соборі в Києві вже 
близько 10 років, трансляція богослужінь 
ведеться в постійному режимі. Ці трансляції 
сприймалися донедавна як додаткова функція 
для особливих категорій людей - хворих 

в лікарнях, стареньких немічних вдома, точніше 
тих, хто не може прийти (є багато категорій). Або 
це сприймалося як ознака дуже сучасного храму. 
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ПРАВИ 


Але 2020 рік і СОМІД-19 усе змінив, і трансляції 
стали масовим явищем. І ми побачили іншу 
тенденцію. І вже можемо аналізувати її по- 
іншому. 


Якщо раніше ми говорили про те, що віруючі все 
одно будуть ходити у храми, що традиційним 
віруючим ці трансляції непотрібні, то тепер 

ми чітко знаємо, що на цей Великдень 

саме воцерковленим віруючим трансляції 
богослужінь були дуже потрібні. І саме вони 
(скажу жартуючи) молилися за те, щоб у них був 
гарний зв'язок і стабільний інтернет. 


ДРУГИЙ ЕТАП - ТРАНСЛЯЦІЯ 
БОГОСЛУЖІННЯ ЗМІНЮЄ 
БОГОСЛУЖІННЯ. 


Але, коли ми подивимося на ці трансляції, то 
побачимо, що вони змінюють наші уявлення 


про богослужіння. Тому що трансляція дає 
можливість більше побачити. Добре це чи 
погано? Якщо б це було погано, то в наших 
храмах ніколи б не з'явилися розписи, різьблені 
позолочені іконостаси, наші богослужбові 
хороводи з виходами/входами, розмаїття 
найкрасивіших піснеспівів тощо. Насправді 
зовнішня сторона присутня і в нашому 
богослужінні, навіть у традиційному. 
Проблема, яка виникає під час трансляції: 

що показувати і як показувати? 

І тут ми ще на порозі певного осмислення, 

бо ця наша трансляція вже не просто данина 
моді чи урочиста подія раз чи два разина рік, 
а відбувається в постійному режимі. 

Вже маємо два типи зйомки під трансляцію: 
Трансляція з операторами і переносними 
камерами. Таким чином здійснювали 
трансляції великодніх, різдвяних богослужінь 
на центральних каналах. 
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Трансляція зі стаціонарних камер, якими 
обладнаний храм. Наприклад, Преображенський 
собор в Києві обладнано саме стаціонарними 
камерами. 


І я маю сказати, що особисто мені дивитися 
більш статичну картинку і не бачити 
«блукаючих» в пошуках кадру операторів 
ближче, ніж постійно бігати разом з оператором 
чи режисером по богослужінню. 

Проблема: З почату 2000-х років я багато 
коментував трансляції богослужінь. І те, що мене 
дуже хвилювало, турбувало і навіть дратувало, - 
це «безумні очі» оператора чи режисера. Коли 
людина не розуміє, що відбувається, коли 
людина знімає все, що їй здається красивим, 
прекрасним, але це не є прив'язано до реального 
богослужіння. 


Перспектива - це «розумні очі». У нас був досвід 
створювати цілі режисерсько-операторські 
групи під трансляції, був досвід безпосередньої 
допомоги режисерам трансляції. І зараз, я думаю, 
до цього приходять ті, хто організовує трансляції: 
біля пульта чи з камерою має бути людина, яка 
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розуміється на тому, що відбувається, в якій 
послідовності і головне - де. 

І тут має відбуватися зміна. Бо, якщо є онлайн- 
трансляція, то і саме богослужіння має 
враховувати те, що ведеться зйомка. І таким 
чином максимально бути дружнім для роботи 
камер, операторів і, врешті-решт, комфортним 
для очей і розуму глядача. 


Невикористані можливості 

З іншого боку, технології дають більше 
можливостей інтерактиву. Зараз ми 
використовуємо тільки лайки (в розумінні 

ШКе ) і лайки (в сенсі коментарів, коли ми 
можемо або полаятися, або подякувати 

за богослужіння). Але насправді сама технологія, 
яку ми використовуємо, дає набагато більше 
можливостей. І тут дійсно звичайні богослужіння 
мають відбуватися з урахуванням трансляції. 
Ітрансляції з технологічними можливостями 

в певний спосіб змінюють богослужіння. 


«ПЛЮСИ» І «МІНУСИ» ТРАНСЛЯЦІЙ 
Ще трошки зупинюся на тому, які є «плюси» 
і «мінуси» в трансляції. Можна про це 
говорити годинами. Але зараз я коротко, 
буквально кілька тез. 


- По-перше, величезний плюс. Вперше 

за тисячоліття, навіть більше, ми можемо 
виконати те, що було за апостольських часів - 
всі разом зібрані в одному місці, на одне 

і те ж. Це можливість, як за часів першої 
Церкви, всім бути на богослужінні разом зі 
своїм єпископом або, навіть, з Предстоятелем 
Церкви. І ми побачили, що якраз лідерами 
трансляцій за кількістю переглядів були 

саме трансляції богослужінь Предстоятелів 
Церков. Сотні тисяч, а на Великдень, можливо, 
й мільйони, людей були разом безпосередньо 
в одному місці, в один час. Правда, це місце 
було віртуальним для тих, хто дивився. Але це 
було реальне богослужіння, яке транслювалося 
онлайн. 
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- «Мінус» і, можливо, трішки «плюс» (для 
подальшого розвитку і місцевих богослужінь, 

і трансляцій), це те, що богослужіння починають 
оцінювати і порівнювати через критерії суто 
естетичні, зовнішні. Також є спокуса «поблукати» 
богослужіннями, як по каналах, «поклацати» 

по богослужіннях. Знову ж, сам тип трансляції 

не спонукає до молитви, а, скоріше, до перегляду. 


- З іншого боку, великий «плюс», що зробити 
трансляцію дуже просто. Навіть з невеличкого 
храму, де є мобільний телефон і стабільний 
інтернет, можна робити трансляції. Але чи 
потрібно? - це величезне питання, але я не буду 
тут зупинятись. 


Інша історія, коли немає стабільного інтернету -- 
трансляція неможлива. Але можливо поєднувати 
онлайн і реальність. І це можливо і дуже 
важливо. Священник місцевої парафії може 
рекомендувати, яку трансляцію переглядати, 

чи давати посилання, чи радити щось своїм 
парафіянам. А потім доповнювати цей онлайн 
реальною участю в таїнствах. Я в кінці про це 
буду говорити і наведу реальний приклад. 


- «Плюс»: Наші трансляції і технологічні речі 
дають більше можливостей для просвіти, для 
пояснення богослужінь, але це не той спосіб, 
коли просто коментатор щось фоном говорить, 
забиваючи піснеспіви і фактично перебираючи 
на себе основну увагу. Тут треба застосовувати 
інші технологічні можливості, які ми маємо. 


- «Мінус», і це побачили ті, хто реально 
намагався дивитися трансляції цьогоріч під 
час Великого посту: не просто молитися перед 
телевізором або перед монітором. Це дуже 
непроста річ, і тут теж треба напрацьовувати 
певні традиції. 


Маленька пропозиція: можливо, потрібно 
щось на кшталт віртуального іконостасу, щось 
нерухоме на екрані або постійна іконка Христа 


чи свята в лівому чи правому куточку як логотип 
каналу (до речі, які теж називають іконками, 
невипадково, напевно, для нас). Щоб людина 
могла зосередитися на чомусь, коли потрібно 

і не відволікалася, а не просто «бігала» разом 

з камерою, переключаючись з кадру на кадр... 
Це теж треба обговорювати. 


- «Плюс», і ми про це вже говорили, в тому, 

що все видно набагато краще, і видно те, чого 
віряни зазвичай ніяк не можуть побачити, коли 
просто присутні в храмі. 


- Але, одночасно, «мінус» - видно, як 

себе веде духовенство у вівтарі, як ведуть 

себе церковнослужителі: як вони ходять, 
розмовляють, сміються, чухаються і багато 
іншого. Священнослужителі ще не враховують 
того, що їх знімає «прихована камера». Це теж 
певна культура, естетика, якій треба вчитися. 
Тим священникам, які роблять трансляції, 

я раджу хоч раз подивитися ефір. Вони багато 
цікавого про себе збоку побачать. Бо зазвичай 
у нас одні служать, інші транслюють, треті 
дивляться. І от тим, хто служать, дуже важливо 
на себе подивитися хоча б раз збоку. Це вас дуже 
змінить. 


Можна продовжувати, але це тема для окремої 
професійної дискусії. 


ТРЕТІЙ ЕТАП - ПОЯВА ОНЛАЙН- . 
БОГОСЛУЖІННЯ ТА ІНШИХ ОНЛАЙН- 
СЛУЖІНЬ. 


Наступний можливий етап розвитку - створення 
чи поява іншого типу богослужіння, онлайн- 
богослужіння. Або поруч із трансляціями 
богослужінь виникають і стають традиційними 
інші онлайн-служіння Церкви. Не треба 
концентруватися тільки на онлайн-трансляції 
богослужінь. Насправді онлайн дає можливість 
розвивати й інші служіння Церкви, які ніколи 

не замінять традиційне богослужіння, де 


со ШНМ 


є безпосереднє спілкування, чи дотик, чи обійми, 
чи причастя від однієї чаші... Але в онлайні є інші 
можливості і їх треба використовувати Церкві. 


Знову я спробую розділити кілька речей і скажу, 
що це багато в чому про майбутнє, але світ 
змінюється дуже швидко і дещо з майбутнього 
існує або створюється вже сьогодні. Повторюся, 
що треба відрізняти трансляцію богослужіння 
онлайн від онлайн-богослужіння. Онлайн- 
трансляція - це трансляція того, що відбувається 
в реальності. Вона дає можливість долучитися до 
того, що є в реальності за допомогою трансляції. 


Інше - віртуальна реальність як така. Я думаю, 
що ми, можливо ще за нашого життя, яким би 
дивним чи неймовірним це нам всім сьогодні 

не здавалося, але побачимо віртуальні храми, 
куди можна буде потрапити лише через засоби 
віртуальної реальності (окуляри, костюми тощо). 
Я думаю, що це впринципі можливо, і над цим 
починати думати треба вже зараз. 


Але ще є те, що називається змішаною 
реальністю, коли віртуальне поєднується 

з реальним. Це те, що ми маємо навчитись 
робити під час богослужінь вже зараз. Є таке 
поняття як доповнена реальність, коли 
реальність у онлайні доповнюється додатковими 
функціями і можливостями. І тут великий 
простір для творчості під час трансляції наших 
богослужінь. Це і «віконця» додаткові з тією 
самою іконою свята, якісь текстові пояснення, 
вказівки тощо. Тобто те, що зможе зробити 
нашу онлайн-трансляцію більш просвітницьки 
насиченою. Хочемо ми того чи не хочемо, 
подобається нам це чи ні, але якщо людина 
біля телевізора чи монітора ком'ютера, вона 
звикла, що картинка змінюється, віконця 
закриваються/відкриваються. Це інший тип 
сприйняття. Коли людина зайшла у храм, 

від усього відсторонилася, вона може стояти 
спокійно, дивитися в одну точку. Але коли 
людина біля телевізора чи біля комп'ютера, 

у неї включаються інші механізми сприйняття 
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інформації. І ми можемо наповнити простір її 
екрану просвітницькою інформацією, яка або 
буде допомагати їй зосереджуватися (подібно 
до виголосу диякона «Будьмо уважні!» під час 
звичайного богослужіння), акцентувати увагу, 
не відволікатися і пізнавати все те, що знаємо 
про богослужіння ми, священнослужителі 

і богослови, і дуже рідко розповідаємо своїм 
парафіянам. 


А є Й інша сторона - так звана доповнена 
віртуальність. І ось тут поєднання онлайн- 
трансляції богослужіння з реальним причастям -- 
це те, що вже сьогодні можна робити. Насправді, 
ми всі можемо подивитися трансляцію, але 

не можемо причаститися через екран. І тут 
місцевий священник може організувати доставку 
причастя тим парафіянам, для кого це важливо 

і потрібно. 


Наприклад, мій особистий досвід Великоднього 
причастя цього року. У Великий четвер 

я звершив в самоізоляції богослужіння, 

в кінці якого, за тією самою традицією, 

як всі священики готують «запасні» дари, 
підготував причастя для своїх постійних 
парафіян. Я розробив цілу технологію 
«благочестивої» упаковки з урахуванням легкої 
та екологічної утилізації. Протягом кількох 
днів я списувався в месенджерах зі своїми 
постійними парафіянами, для кого причастя 

на Пасху є важливим, повідомляв кожного 
особисто, пояснював як все буде відбуватися, 
відповідав на запитання. Я вибудував собі 
маршрут і таймінг, щоб люди знали о котрій 
приблизно я під'їду. Я купив паперові пакетики 
для заварювання чаю, в які поклав кожну 
часточку причастя. Потім я це поклав у пакетик 
із целофану, який потім може використовуватись 
для різних святих дрібничок. А сам паперовий 
пакетик можна спалити навіть у квартирі без 
жодних проблем. 


І, відслуживши у Великий четвер Літургію, 
я потім 5 годин по місту розвозив (у масці 
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і рукавичках) своїм парафіянам святе причастя, 
щоб вони змогли в пасхальну ніч подивитися 
трансляцію і причаститися. Я ще зробив 

і розіслав особливе послідування молитов для 
тих, у кого з якихось причин не буде трансляції. 


Таким чином, Великодня онлайн-трансляція була 
доповнена реальною можливістю причаститися, 
це доповнена віртуальність, коли реальним 
причастям можна доповнити онлайн-трансляцію 
богослужіння. В селах і невеличких містечках 

все може бути набагато простіше (бо не треба 
їздити десятки кілометрів по великому місту, 
оминаючи затори) й інакшим, наприклад, 

там де храм не закритий, парафіяни можуть 
протягом дня підходити для індивідуального 
причастя з дотриманням усіх рекомендацій МОЗ 
і традицій Православної Церкви. 


Але онлайн-служіння Церкви - це не тільки 

і не стільки онлайн-богослужіння чи трансляції. 
Це можливість спілкування, проповіді. Це 
можливість онлайн-агап. Якщо ми не можемо 
після служби пити каву чи чай разом, ми можемо 
зустрічатися в СООМ, щоб поспілкуватися. 

Це можливість онлайн-читання і тлумачення 
недільного Апостола і Євангелія. Наприклад, 

у мене цьогоріч був досвід онлайну Страсного 
тижня день за днем. До півтори тисячі переглядів 
збирали відео, на яких ми читали Святе Письмо 
про події кожного дня перед Воскресінням 

і тлумачили це протягом пів години - сорока 
хвилин. І я це робив таким чином, щоб моя 
трансляція завершилася до початку онлайн- 
трансляції служби з Михайлівського. 


Знову ж, технології відкривають можливості 

для онлайн-просвіти і онлайн-освіти: це 
КасебооК-групи, події в КБасебооК, ГООМ-зустрічі, 
трансляції, ХУопТибе-канали, Сообіесіазвгоот 
(хоч Соовбіе і проти надання послуг релігійним 
організаціям, але треба їх переконувати робити 
виключення для недільних шкіл) тощо. 

Замість висновку. Коли відбувався цей вебінар 
ія робив свою доповідь, то онлайн-літургія 


отця Ігоря Савви ще не була топ-темою для 
обговорення. Можливо, це мінус для тих, хто 
зараз просить мене прокоментувати цю подію, 
а я не хочу робити це поспіхом. З іншого боку, 
цей виступ, ніяк не пов'язаний з емоційним 
обговоренням минулого тижня і говорить 

не про конкретний випадок, а про тенденції 

і перспективи розвитку богослужінь у співпраці 
з технологічними можливостями. 


Але, щоб не здавалося, що я ухиляюся від 
дискусії, скажу коротко: я за те, щоб в нашій 
Православній Церкві України були можливі 
дискусії і літургічна творчість віталася; 

я пропоную не протиставляти одне одному, 

а розрізнити - традиційні форми богослужінь, 
трансляції богослужінь і онлайн-богослужіння. 
Перше вже сформоване і нікуди не зникне, 

а от друге ітрете - це те, що буде розвиватися 
і потребує творчості, вивчення і обговорення. 
І добре, що цей процес вже розпочався. 


- 


щ о НЯ є 


ЄПИСКОП КРОПИВНИЦЬКИЙ 
І ГОЛОВАНІВСЬКИЙ МАРК (ЛЕВКІВ) 


к Церква, так і держава, якщо вони 
турбуються про своє майбутнє, зацікавлені 
в наявності здорових та міцних сімей. Але 
розуміння цієї потреби та критерії сім'ї у них 
різні. Коли для держави сім'я - первинний 
та основний осередок суспільства, від якості 
якої залежить тимчасове суспільне благо, то для 
Церкви, окрім того, наявність християнської 
родини ще й запорука існування Тіла Христового 
на землі, звершення спасительної місії у світі 
та можливість осягнення Царства Небесного. 
«Тіло складається з клітин. Щоб тіло жило, 
потрібно, щоб жили ці клітини. Щоб Христове 
Тіло жило посеред нас, потрібно, щоб Святий Дух 
постійно інтегрував у нього нові живі клітини, 
перемінюючи родинні спільноти на клітини Тіла 
Христового, на клітини Церкви: це - таїнство 
вінчання, освячення подружньої любові Святим 
Духом, яке зазвичай називають таїнством 
подружжя» ||, 2501. 
Сьогодні ми є свідками руйнування родинних 
зв'язків, занепаду інституту сім'ї та дискредитації 
шлюбу, що несе загрозу існуванню самої 
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держави та значно утруднює місію Церкви. 
Найбільш болісно, що подібні процеси 
відбуваються в державах, серед яких і наша, 
котрі ідентифікують себе як християнські 

та в яких переважна більшість громадян 
вважають себе християнами. Тобто говоримо про 
кризу християнської сім'ї. Ця криза зумовлена 
декількома чинниками, два з яких, на мою думку, 
є основними: вплив світу, «який у злі лежить», 
на душі християн та підміна понять у трактуванні 
шлюбу як основи сім'ї та родини в самому 
християнському середовищі. 

Негативний вплив світу не є чимось новим для 
християнських сімей. Ба більше, християнство 
зародилося й ширилося в блудному 

та жорстокому середовищі, а чеснотливе життя 
християн стало викликом для язичницького 
укладу сімейного життя тодішньої Римської 
імперії, альтернативою безплідній розпущеності 
та запорукою якісної зміни суспільства. 
Спотворене ж розуміння шлюбу пересічними 
християнами сучасності, навпаки, є чимось 
новим для церковної свідомості і таїть у собі 
основні загрози руйнації інституту сім'ї. 
Світська влада розглядає шлюб як історично 
зумовлену, санкціоновану, регульовану 
суспільством форму взаємин між чоловіком 

і жінкою, яка визначає їхні права й обов'язки 
одного щодо іншого та щодо дітей, якщо 

вони є. Незважаючи на те, що таке розуміння 
сформовано під християнським впливом, 
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все ж поява самого шлюбу розглядається як 
наслідок розвитку людського суспільства від 


племінного укладу життя до сьогодення, як певна 


еволюція відносин між людьми. Оскільки ж для 
держави (світу) шлюб позбавлений будь-якої 
сакральності й непорушності, то припускається 
можливість і подальшої його трансформації, 
набуття ним інших ознак та якостей. Тому 

немає нічого дивного в тому, що світська влада 
дистанціювалася від вирішення проблем саме 
християнського шлюбу і зайняла роль статиста. 
Натомість християнські спільноти виявили 
певну неготовність до такої зустрічі 

з секуляризацією своїх вірян і, як наслідок, від 
держави очікують захисту християнської сім'ї від 
загрози її існуванню. Деякі представники Церкви 
та християнські діячі почали кампанію викриття 
ворогів сім'ї, пояснюючи сьогоднішній стан 
сімейних стосунків то впливом «розтлінного 
Заходу», то масонською змовою чи підступами 
іноземних спецслужб тощо. Склалася дивна 
ситуація, невластива церковному світогляду, 
коли відповідальність за виниклу проблему 
інституту християнської сім'ї переклали 

на уявного ворога, а вирішення цих проблем -- 
на світську владу. 

Більш справедливим буде визнати, 

що відповідальність за стан наших сімей 

лежить виключно на нас, священнослужителях 
та вірних Церкви Христової. Бо загрозу шлюбові 
несе не блуд, який є нормою для гріховного 
світу, а християни, котрі своєю нестриманістю 
та легковажністю руйнують подружні зв'язки. 


Отже, що є християнським шлюбом і в чому 
проявляється підміна понять щодо сім'ї нашими 
вірянами? 


Згідно з православним віровченням, шлюбний 
союз двох осіб, чоловіка і жінки, які люблять 
одне одного, обіцяли берегти взаємну вірність, 
з'єднали свої життя для заснування сім'ї 

та чесного спільного життя, встановлено 
благословенням Божим зразу ж після створення 
перших людей (Бут. 1: 28; 2:18, 22 - 24). 


Шлюбний союз, при укладенні якого двоє 
творять одне тіло, є таїною. При чесному 
ставленні до шлюбу чоловіка і жінки духовно- 
моральна близькість їх одне до одного стає 
настільки високою, що ап. Павло вказує 

на неї, якна деяку подобу союзу Христа з Його 


Церквою (Еф. 5:31 - 32). 


Шлюб як таїнство - це встановлена за волею 
Божою церковна священнодія, у якій тим, 

хто одружується, через священнослужителів 
подається благодать, що співдіє з ними 

у досягненні всіх цілей шлюбу й освячує їхній 
шлюбний союз |4, 346). 


Маючи райське походження, все ж таки шлюб 
зазнав спотворення у свідомості людей після 
гріхопадіння Адама і Єви та їх вигнання з Едему. 
Перебуваючи поза спілкуванням із Всевишнім, 
нащадки впалих прабатьків почали практикувати 
відмінне від установленого Творцем подружнє 
життя. І саме відносини між людьми, в тому числі 
подружні, стали мірою віддаленості спільноти 
від Бога. Першопочатковий сімейний союз 
одного чоловіка й однієї жінки (моногамний) 
став рідкістю, в багатьох спільнотах почали 


) 


5) 


4 
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практикуватися полігамні союзи (бувають 
двох видів: союз одного чоловіка і двох або 
декількох жінок - полігінний; однієї жінки 

і двох чи декількох чоловіків - поліандричний). 
Інші, втрачаючи людську подобу, створену 

за Божественним образом, впровадили 
груповий шлюб, Але найбільшою ознакою 
падіння людини, її поневолення пристрастями 
стали загальна розпуста й нестриманість, які 
спричинилися до великого потопу за часів Ноя 
та до знищення вогнем Содоми і Гоморри - міст- 
символів розгнузданості й усякого блуду. 
Христос, прийшовши у цей зіпсований світ 
заради спасіння людини та повернення її 

до первообразу, перше Своє чудо звершив 

на весіллі в Кані Галилейській, перетворивши 
воду на вино. Це розуміється святоотцівською 
традицією як благословення шлюбу і заклик 
Христа змінити хибне сприйняття подружнього 
зв'язку, повернувшись до встановленої Богом 
моногамності, в основі якої лежить жертовна 
любов. 


РОРОНЕННИРУ 


( 


1 1 


Саме любов спрямовує чоловіка та жінку 

у шлюбі до жертовного служіння один одному, 
чим поєднує їх в одне ціле, додаючи людській 
природі довершеності й повноти. Таким 

чином відбувається певне перетворення 
людини, розширення її особистості. Дві 
природи, чоловіча та жіноча, що різняться 
характеристиками й талантами, доповнюють 
одна одну, творять нову істоту - подружжя, 

у якому отримують можливість по-новому, через 
іншу особу пізнавати творіння, збагачуватись 
чеснотами, творити нове життя та осягнути вічне 
блаженство у Царстві Небесному. 


Вказуючи на високе покликання сімейного 
союзу у справі освячення і спасіння людини, 
Церква Христова називає кожну християнську 
сім'ю «домашньою церквою», а саме подружжя 
під час таїнства шлюбу коронує як спадкоємців 
Царства Небесного - вінцями. Але, розуміючи, 
що подвиг подружнього життя - це не тільки 
моменти радості, але й спільне несення 
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всіх подальших скорбот і страждань, якими 
випробовуватиме світ домашню церкву 

на міцність, вказує на ці вінці як на символ 
мучеництва. Також застерігає, що шлюб лише 
тоді вистоїть у випробуваннях, коли матиме 

за фундамент не похітливу пристрасть, а любов, 
здатну на жертву заради ближнього свого. 
Ознакою ж любові є обіцянка вірності одне 
одному, зберегти яку до часу, коли смерть 
назавжди з'єднає їх у вічності, подружжя дає під 
час вінчання. 


Запорукою дотримання вірності в подружжі 

є дошлюбна чистота наречених. Зберігаючи себе 
від блуду і розпалення тілесного, християнин 
виховує в собі стриманість та здобуває свободу 
від пристрастей. Саме нестриманість у юному 
віці й невпорядковане дошлюбне статеве 

життя є причиною зради в шлюбі. Пияцтво 

та наркоманія теж є зрадою шлюбних обітниць, 
джерело яких - та ж сама залежність від 
пристрастей, здобута юнацькою нестриманістю. 
Окрім того, що дошлюбні статеві зносини 
провокують невірність у шлюбі, чим руйнують 
саму його суть, вони завдають шкоди не тільки 
душі людини, а й часто є причиною хвороб 
тілесних, несуть загрозу життю людини - 

як земному, так і вічному. 


Збережена цнотливість - це найкращий 
шлюбний дарунок та найвірніше свідчення 
про зрілість почуттів і відповідальність намірів 
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молодих людей один щодо одного. 

На жаль, християнська молодь усе частіше 
зневажливо ставиться до цнотливості, 
розділяючи статеве життя і шлюб як щось 
окреме, непов'язане одне з одним, акцентуючи 
на тілесних задоволеннях, які не тягнуть 

за собою ніякої подальшої відповідальності 

та зобов'язань. Тут ми бачимо певну 
однодумність з гріховним світом, який пропагує 
життя заради насолод і захищає «право» людини 
обирати гріх, не попереджуючи про негативні 
наслідки такого вибору. Унаслідок - зламані 
долі, апатія і втрата сенсу життя, нездатність 

до шлюбного зв'язку, незаплановані вагітності, 
покинуті чи вбиті в абортаріях діти, бездітність, 
небезпечні захворювання, депресивні стани 

та суїциди тощо. 


Тут нагадаємо, що, засуджуючи плотську 
похіть і гедонізм, які призводять до статевої 


розбещеності та протиприродних пороків (пор. 
Рим. 1: 26 - 27)1Кор.6:9 та ін.), християнство 
благословляє статеві стосунки між чоловіком 

і жінкою - виключно в рамках шлюбного союзу. 
Саме там вони слугують освяченню людини, 

є тілесним вираженням єдності в любові, засобом 
від уникнення блуду. Хоча непотрібно забувати, 
що і в шлюбі подружжю варто практикувати певну 
стриманість, не розпалюватись надміру, сходитись 
у любові та шані один до одного та не допускати 
чогось такого, що може завдати кривди людській 
гідності одного із членів шлюбного союзу. 

Статеві взаємини у шлюбі - це ніби домашнє 
вогнище, покликане зігрівати і скрашувати життя 
чоловіка й жінки, додавати спокою та затишку. 
Розгнузданість же здатна перетворити їх 

у полум'я, яке може знищити і почуття, і сам шлюб, 
і душу людини, кинувши у вир розпусти. Про 

це, зокрема, пише святитель Іоан Золотоустий: 
«Шлюб установлений не для того, щоб ми чинили 
розпусність, не для того, щоб віддавалися блуду, 

а щоб бути цнотливими. Послухай Павла, який 
говорить: "Але ж, щоб уникнути блуду, кожний 
нехай має свою жінку, і кожна жінка нехай має 
свого чоловіка" (1 Кор. 7:2)» (5, 2454. 


ЦЕ ма 


Плодом справжньої любові чоловіка та дружини 
є прагнення народження дітей. «Не забуваймо, 
що любов є творчою і що союз чоловіка й жінки 
розквітає зазвичай у творенні Богом, через 
любов подружжя, дітей. Приведення на світ 
дітей є Божим благословенням, про яке ми 
молимося під час таїнства шлюбу і якого маємо 
палко бажати: освячення шлюбу є фундаментом 
домашньої церкви, члени якої - подружжя і їхні 
діти - відтепер йтимуть разом у Христі до Його 
благословенного Царства» (1, 250). 


Але саме гидування дітонародженням 
простежується в сучасній християнській сім'ї. 
Це, з одного боку, є свідченням певного егоїзму 
та браку любові й довіри між подружжям, 

а з іншого - проявом податливості християн 
впливу гріховного світу, в якому пропагується 
як цінність слава, влада та багатство, у досягненні 
яких батьківство може бути значною 
перешкодою. Багатодітність часто подається 

як порок, а материнство - як щось несумісне 

з жіночою красою та успішністю. Відтак сама 
вагітність у багатьох шлюбах дуже часто 
сприймається як небажана, і щоб уберегтися від 
неї, застосовуються гормональні чи абортивні 
засоби контрацепції. Коли ж і ці остороги 

не спрацьовують, то багато з жінок, інколи й без 
відома чоловіка, відважуються на дітовбивство. 
Такі дії автоматично нівелюють сам шлюб, 
перетворюють двох закоханих на співучасників 
злочину і ведуть до охолодження стосунків, 
появи недовіри, докорів сумління та остаточного 
розриву шлюбного союзу. Як наслідок - 
бездітність великої кількості християнських 
сімей, їх розпад, знецінення дару життя. 

До цього додається ще й штучно створена 
проблема нерівності чоловічої та жіночої 
статей, якою останнім часом захопилося 
чимало християнок. Ми свідки появи 

багатьох громадських рухів, котрі, вважаючи 
себе феміністичними, розпочали, по суті, 
безприкладну війну із жінкою. Ставлячи 
запитання на зразок: «Жінці освіта й кар'єра 
потрібні не менше, ніж сім'я?» (2, 10|, «Кращі 
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керівники, лідери в будь-які сфері - чоловіки, 

а не жінки?» |2, 21| чи «Грубість і агресивність 

у дівчаток менше можна вибачати, ніж 

у хлопчиків?» |2, 24|, провокують напругу між 
жінкою та чоловіком, формують думку про якусь 
меншовартість жінки, чим спонукають їх до так 
званої боротьби за свої права. Як наслідок жінка 
починає комплексувати зі своєї жіночності, 
уникати материнства, приховувати чи залишати 
без уваги особливості своєї природи, чим 
втрачає неповторність і витонченість, стає 
нецікавою або в чомусь мужеподібною. Цьому 
також сприяють сучасні шаблони моди, які 
щораз більше розмивають створені Богом статеві 
відмінності людини. Усе це разом провокує, 

з одного боку, нечувану жорстокість жінки- 
матері, котра виборює «право» на розпусне 
життя та дітовбивство, з іншого - пошуки як 
чоловіками, так і жінками «альтернативних 
форм сексуальної поведінки». 


Та все ж основною причиною такої напруги 

в християнському шлюбі є нерозуміння як 
чоловіком, так і жінкою ролі головування в сім'ї. 
А це в свою чергу призводить до нездорового 
суперництва між подружжям, а то й узагалі 

до відмови від шлюбного союзу. Сприйняття 
чоловіком свого служіння як певної тиранії, 
логічним завершенням чого стало прислів'я 
«не б'є - нелюбить», підживило феміністичні 
настрої серед християнок та викликало синдром 
«сильної жінки». 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


АКТУАЛЬНІ ПИТАННЯ ПАСТИРСЬКОГО СЛУЖІННЯ 


Тому тільки повернення до правильного 
розуміння головування в сім'ї, а саме як 
відповідальності, а не деспотії може зняти 
напругу між подружжям. Служіння чоловіка як 
глави сім'ї святитель Іоан Золотоустий розкриває 
на прикладі слів ап. Павла про чоловіка і жінку, 
як про Христа і Церкву: «Наслідуй Його і ти. 
Хоч би твоя дружина вчинила проти тебе безліч 
гріхів, усі відпусти і прости. Хоч би ти взяв її 
недоброю, виправ її добротою й лагідністю, як 

і Христос Церкву» |5, 266). Чоловік зобов'язаний 
бути не лише захисником дружини, але 

й еталоном любові та вірності щодо неї. «Він 
(ап. Павло), сказавши: "Чоловіки, любіть своїх 
жінок", - не зупинився тільки на цьому, а вказав 
нам і на міру любові: - "Які Христос полюбив 
Церкву" (Еф. 5:25). А скажи мені, як Христос 
полюбив Церкву? Так, що Себе віддав за неї. 
Тому, хоч би й випало померти за дружину, 

не відмовляйся» |5, 265|. «Не говори мені тепер 
про зовнішні закони, що жінок, які займаються 
перелюбом, тягнуть до судилищ і карають, 

а чоловіків, котрі мають жінок і займаються 
розпустою зі служницями, залишають без 
покарання. Я прочитаю тобі закон Божий, 

який однаково викриває і жінку, й чоловіка 

і називає цю справу перелюбом... Тіло чоловіка 
вже не належить чоловікові, а дружині. Нехай 
же він зберігає в цілості її власність, нехай 

не принизить і не пошкодить Її... А оскільки тіло 
чоловіка є власністю дружини, то нехай чоловік 
буде вірним щодо цієї застави» |5, 246 - 247. 


Лише перебуваючи в такій однодумності, 
вірності та любові, де чоловік є прикладом 
для наслідування дружині, а вона - вірною 
помічницею у його служінні, шлюбний 
зв'язок має перспективу стати для християн 
«поверненням до Едему», передчуттям 
вічного блаженного життя, вистояти супроти 
всіх спокус світу та випробувань і дати гідне 
потомство, яке на цих же основах будуватиме 
своє майбутнє. Для цього просто необхідно, щоб 
наріжним каменем для кожної християнської 
сім'ї став Господь, Який є джерелом любові 
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та жертовності, а молитовне спілкування 

з Богом було не звичаєм, а потребою для 

сім'ї. Бо лише в Господі такі слова, як любов, 
служіння, послушність і жертовність набувають 
справжнього значення та повноти. 


Гнавпаки, спотворений шлюб не може гідно 
виконати свою місію щодо виховання дітей. 

А це в свою чергу призводитиме до подальшої 
нівеляції (дискредитації) святості шлюбного 
союзу та руйнування моральних засад. 


Саме на прикладі батьків діти формують 

свій світогляд, будують відносини з Творцем 
та ближніми, вибудовують систему цінностей. 
Жорстокість чи, навпаки, вседозволеність 
найшвидше слугуватимуть не вихованню, 

а зіпсуванню дитини. Апостол Павло 

повчає: «І ви, батьки, не роздратовуйте дітей 
ваших, а виховуйте їх у вченні і наставлянні 
Господньому» (Еф. 6:4). Жертовна любов між 
подружжям та шанування батьків є найкращим 
грунтом для вирощування молоді - майбутніх 
батьків та жителів Царства Небесного. 


Отже, бачимо, що наша християнська 
свідомість потребує певної трансформації, 
відмови від хибних стереотипів і повернення 
до першопочаткового розуміння шлюбу, сім'ї 
та родини. Учасниками цих процесів мають 
стати Церква загалом і кожен християнин 
зокрема. Бо лише спільними зусиллями всіх 
вірних Тіла Христового можна захистити 


християнський шлюб від тих загроз та очистити 


від тих спотворень, про які йшлося вище. 

Для цього просто необхідно всім, хто себе 
асоціює з християнством, насамперед 
священнослужителям, церковнослужителям 
та активним практикуючим вірянам, 
переглянути власне ставлення до шлюбу, 
повернути в нього жертовну любов, віддати 
належне місце стриманості (дошлюбна чистота 
і вірність подружня) та звернути посилену 
увагу на виховання дітей. Самі заяви Церкви 
без втілення їх у життя священством і вірними 


не матимуть ніякої ваги, а шукання крайнього, 
перекладання відповідальності на світ 
сприятимуть більше руйнації, аніж рятуванню 
шлюбу. А найголовніше - християнам уже конче 
необхідно відкрити серце для Христа, запросити 
в сім'ю Бога, Який Своєю благодаттю допоможе 
перетворити «воду», тобто будні земного життя 
подружжя, у «вино» - постійне і щоденне свято, 
бенкет любові однієї людини до іншої. 
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Доповідь виголошена 7 липня 2012 року 

на У-их Миколаївських читаннях, які відбулися 
в стінах древнього Жидичинського монастиря 
що на Волині. Тема наукової конференції: 
«Християнська сім'я і гендерна політика». 


ШНМ 


ПРОТОІЄРЕЙ БОГДАН ГУЛЯМОВ 
магістр богослів'я 


« равослав'я-як-обряд» є на сьогодні 
найбільш масовою лайт-версією сучасного 
православ'я. З історичної точки зору, 

цей тип благочестя остаточно сформувався 

в Православній Церкві в радянський час, коли 
церковне життя - через жорсткий тиск влади -- 
виявилось зведеним до храмового богослужіння. 
Адептами цього «православ'я» є мільйони 
наших «захожан», які бувають в храмі не частіше 
кількох разів на рік. Але ці люди не хочуть, 

щоб «там», в цьому сакральному місці, про них 
зовсім забули. І так би мовити передоручають 
свої відносини з Богом особливій людині - 
священнику. 


Уявіть собі ситуацію. Закохана в юнака дівчина... 
«передоручила» піти на побачення з ним свою 
подругу. Курйозно, чи не так? Але настільки ж 
курйозним є і передоручення своїх особистих 
відносин з Богом іншій особистості, іншій 
людині. 


о ЗЛОМОЙ яр УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


КОЛОНКА ПРОТОІЄРЕЯ БОГДАНА ГУЛЯМОВА 


ПРАВОСЛАВ'Я 
ПЕРЕД 
ЛИЦЕМ 
КРИЗИ 


нотатки священника 
(частина друга) 


ж 


«Отче, помоліться за мою маму» - попросила 
мене якось одна жінка. І, витримавши паузу, 
додала: «Я б і сама, звичайно, помолилась, 
але я не знаю вашої мови і того, як правильно 
промовляються титули». Як з'ясувалось, під 
«нашою мовою» моя співрозмовниця мала 
на увазі церковнослов'янську. Що ж стосується 
«правильних титулів», то тут мались на увазі 
іменування з яких нерідко починаються 
молитви. До прикладу, «Вседержителю, Слово 
Отче» - в молитвах, звернених до Христа. 
Або «Боже вічний і Царю всякого творіння» -- 
в зверненнях до Бога-Отця. 


ж 


Ми розговорились, я задав своїй 
співрозмовниці кілька питань, що стосувались 
її життєвої ситуації і віри. І зі здивуванням 
для себе зрозумів, що теологічні погляди моєї 
співрозмовниці гідні того, аби їх внесли до 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК ау ПОМІСНЯ. 
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енциклопедії «Міфи народів світу». Присутність 
у світі зла і страждань, на її думку, обумовлено 
тим, що Бог подібний до доброго, але втомленого 
від життя правителя, Який живе у «далекому 
місті». Старцю-царю належить верховна влада 
над світом. Але часом його хилить на сон. Коли 
Старець дрімає, то владу над світом отримує 
його найближче оточення, тобто ангели. Ці 
святі і справедливі істоти чомусь недолюблюють 
(і взагалі не розуміють) людей. Тому, потрапивши 
в халепу, для людини дуже важливо знати, 

як правильно звернутися безпосередньо до 
Бога. Старець переповнений розумінням 

і любов'ю, Але, щоби добитися того, аби Він 

Сам, особисто вирішив вашу проблему - Його 
потрібно вивести з напівсну. Змусити Бога 

щось зробити неможливо (в цьому питанні 

моя співрозмовниця була повністю однодушна 

з думкою християнського богослів'я). Але щоби 
божественний Старець відкрив очі, до Нього 
потрібно звернутися рідною мовою. До того 

ж звернутися правильно, дотримуючись всіх 
встановлених згідно етикету титулів... 


ж 


Священникам повинно бути сумно, від 

того, що їх сприймають таким чином - як 
язичницьких жерців, головною функцією яких 
є «задобрювання» далекого Божества. Але 
будемо відвертими - «працювати жерцем» 

в деякому сенсі психологічно комфортно 

і економічно вигідно. 


ж 


Як і всі інші люди на світі священник може іноді 
перебільшувати і лукавити. Він може скаржитися 
в своїй проповіді на те, що «люди перестали 
ходити в храм». А потім, коли богослужіння 
завершено, а люди розійшлись по домівках... 

із задоволенням і почуттям виконаного обов'язку 
сказати: «ну, нарешті я можу побути сам...» 

Бути самому - сумно. Зате зручно. З одної 
сторони, ніхто тобі не надокучає. А з іншої - ти 
відчуваєш себе молитвеником за всіх і все. Так, 
непомітно для самого себе, священник може 


ПН 


забути, що він рукопокладений заради того, 
щоб предстоятельствувати на євхаристичному 
зібранні. 


Вводячи в пошуковик слова «збиратися 

в церкву», ви побачите довгий ряд посилань, 
пов'язаних з карантинними заходами. А самі 
ці слова будуть означати ваш намір прийти 
до храму, щоб задовольнити там особисті 
«духовні потреби». Однак у апостола Павла ці 
слова вжиті у зовсім іншому сенсі (див.: 1-ше 
Послання до Коринфян, глава ї, вірш 18). 


«"Коли ви збираєтесь у церкву", - пише ап. Павло 
коринфянам, і для нього, як і для всього 
раннього християнства, слова ці відносяться 

не до храму, а до природи і мети зібрання. Саме 
слово "церква" - Єккдиусіа - означає, як відомо, 
"зібрання". "Збиратися в церкву", в поняттях 
раннього християнства, означає складати таке 
зібрання, мета якого - виявити, здійснити 
Церкву» (протопресв. Олександр Шмеман. 
Євхаристія. Таїнство зібрання). 


жи 


В історії людства чергуються «колективні» 

й «індивідуальні» розділи. В певні епохи в нашій, 
європейській частині світу людина схилялася 
до суто колективного устрою життя, а в якісь 
часи їй хотілось «побути самій». Церква - це 
«зібрання», але її природі чужий колективізм 

у звичному нашому поколінню радянському 
сенсі - як володарювання загального над 
приватним, колективу над індивідуальністю. 
"Бослусіа походить від дієслова єххало 
(«закликати»), звідси екклісіа - це зібрання, 
яке утворилося внаслідок заклику, запрошення. 
Не натовп, не збитий обставинами в одне 

ціле колектив, а зібрання, утворене внаслідок 
особистого заклику Бога. 


жи 
«Збиратися в церкву» означає не просто зійтись 


в певному визначеному місці, нехай навіть ті, хто 
зійшлися, утворивши ціле, і будуть сповідувати 
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одну віру. Зібрання відбувається заради того, 
щоб серед зібраних виявив Себе Воскреслий. 

А способом цього виявлення є Євхаристія -- 
таїнство «спомину» смерті і воскресіння Христа, 
таїнство, через яке і у якому являє себе Церква. 
Церква, пише о. Олександр Шмеман: 


«Це зібрання євхаристичне: на ньому, як його 
завершення і сповнення, звершується "вечеря 
Господня", євхаристичне "переломлення 
хліба". В цьому ж посланні ап. Павло дорікає 
коринфянам, які "збираються так, що це 

не означає вкушати вечерю Господню" 

(п.20). Із самого початку, таким чином, 
очевидно і беззаперечно ця триєдність - 
Зібрання, Євхаристії, Церкви, і про неї, слідом 
за апостолом Павлом, одноголосно свідчить все 
раннє передання Церкви» (Там само). 


жи 


Отже, священник - не самотній. Христос 

не звертається до нього: «твори це» - тобто 
Євхаристію - «в Мій спомин». Христос 
звертається до Церкви, до зібрання: «це 
творіть в Мій спомин» (див.: 1-е Послання до 
Кориндян, глава 2, вірші 24, 26). Учні Христа 
складали общину - це були люди, у яких було 
спільне життя. Ця ж близькість і спільність 
християнського життя була явлена і в житті 
ранніх християн. Вони не тільки причащались 
зі спільної Чаші, алеї були настільки близькі 

у Христі, що могли без тіні лицемірства називати 
один одного «браттями» і «сестрами». 


ж 


Масова християнізація в Римській імперії 
після навернення імператора Костянтина 
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і «Міланського Едикту» (313). Церковна реформа 
Петра Першого і поневолення Православної 
Церкви російській державі в синодальний період 
(1721-1917). Підконтрольність церковного життя 
КДБ в радянський час... Кожна з цих подій 

була викликом для общинного устрою Церкви. 
Гкожна з цих епох по-своєму підштовхувала 
священника до того, щоб він перестав сприймати 
себе як предстоятеля євхаристичного зібрання 

і виробив у собі «психологію жерця». 


Євангеліє - це дуже незручна книга для життя. 
Достатньо розкрити її на будь-якій сторінці, і ти 
зразу ж чуєш дивні ідеї та заклики, що обіцяють 
тобі біль - любити ворогів, бути убогим духом, 
помирати, неначе зерно, яке впало в землю, 

і покладати своє життя за друзів. І православний 
пресвітер, який відчув себе «жерцем», знайшов 
цій «незручній» книзі заміну - Типікон, книгу, 
яка вміщує богослужбовий устав - тобто детальні 
інструкції про те, як саме повинно звершуватися 
богослужіння. 


ж 


«Типікон спасіння, - ось таємниця розколу, 
нерв його життя, його мучительна спрага», 
сказав якось про настрої, з яких виникло в Росії 
старообрядство, філософ Василій Розанов. І був 
поправлений о. Георгієм Флоровським: «Чи 

не слід сказати швидше: спасіння, як типікон. 
Гне в тому сенсі тільки, що книга «Типікон» 
необхідна і потрібна для спасіння. Але саме так: 
спасіння і є типікон, тобто священний ритм 

і уклад, чин чи обряд, ритуал життя, видима 
благопристойність і добробут побуту» (Шляхи 
руського богослів'я). 


Але будемо чесними, Типікон, тобто 
богослужіння, поставлене в центрі життя, туди, 
де повинен стояти Живий Христос, - це не тільки 
про старообрядництво (де, до слова, завжди жив 
общинний дух). Уставництво, спроба вибудувати 
життя за «Типіконом» (як би не називалась 
подібна книга в тій чи іншій традиції) - це 
одвічна спокуса будь-якої релігії. 


ж 


жи 


Уставництво - парадоксальне «вкраплення» 
фарисейства в християнстві. От тільки вкраплення 
це в сучасному православ'ї вже так розрослось, 
що «чужорідну частину» того бач можна буде 
сплутати з цілим. «Горе вам, книжники і фарисеї, 
лицеміри...», - багато разів звучить із уст Христа 
(див., до прикладу: Євангеліє від Матфея, гл. 

23, вірші 13-29). Ї ось - історичний курйоз! - 
аналог фарисейської свідомості (- уставництво) 
знаходить себе і в християнстві... 

Цей тип релігійності виник з бажання 

«всього дотриматися» і «все виконати». 

Однак, намагаючись «виконати все» в сфері 
ритуалу, людина, на жаль, втрачає головне: 
переживання Боголюдськості, переживання 
Христа як Ближнього. Уставництво зовсім 

не синонім «удавання», імітації. «Уставник», 
скоріш, романтик. А його відношення до Христа 
в певному сенсі нагадує куртуазну любов лицаря 
до Прекрасної дами - любов, яка не претендує 
на здійснення свого бажання.«Уставник» - щось 
на кшталт «шляхетного закоханого». Він наче і не 
претендує на єдність з Христом, але «смиренно» 
задовольняється меншим - любити Його 

на відстані... 


реж 
із ТЕ 


жи 


Любов до Христа тут зведена до певної 
прекрасної літургічної гри, яка заворожує 
людське серце... Більш того, психологію 
«уставника» взагалі важко зрозуміти, 

не беручи до уваги ігровий характер цього 
світогляду. При цьому, як і в будь-якій іншій 
ігровій моделі поведінки, тут існує небезпека 
підміни. 


Наміри «уставника» вельми благородні - 

він намагається здобути прихильність Бога, 
відтворюючи тут, на землі, Його літургічну ікону 
із благочестивих слів, жестів і відчуттів. Але 

Бог християнства не Прекрасна Дама, єдність 

з якою можлива лише через поезію і подвиг. 

Бог християнського Одкровення - це Бог, який 
став у Христі нашим Ближнім... І тут виказує 
себе головна небезпека уставництва, яка по 
«смиренню» заміняє Живого Христа літургічним 
про Нього спомином. 


Відбувається непомітна на перший погляд 
заміна (словами Шмемана): 

«віри - благочестям; 

Церкви - "освяченням панахидами 

і молебнями; 

Христа - "найсолодшим Ісусом"; «...» 
свободи синів Божих - рабським страхом 
порушити Типікон» (Щоденники). 


жи 


Цей тип релігійності, вважає мати Марія 
Скобцова, «може бути, - найстрашніше | відстале, 
що нам залишила у спадок Московська Русь». 


«Який моральний образ уставника? Який його 
духовний зміст? Найбільша його спрага - це 
спрага абсолютної духовної влаштованості, 
повне підпорядкування внутрішнього життя 
зовнішньому, розробленому до найдрібніших 
подробиць ритму. Зовнішній ритм охоплює 
собою все. Поза церквою він знає духовний 

сенс всіх подробиць побуту, він дотримується 
постів, він живе день від дня змістом церковного 
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кола богослужінь, Він запалює лампади, коли 

це належить, він правильно творить хресне 
знамення. В церкві він так само не допускає 
ніякого пориву, ніякого виходу з раніше 
встановлених жестів. У певний момент 
богослужіння він стає на коліна, в певний 
момент кланяється, хреститься. Він знає твердо, 
що від Пасхи до Вознесіння злочинно встати 

на коліна, він знає, скільки раз у році він піде 

до сповіді, і головне - він до тонкощів вивчив 
богослужбовий устав, він сердиться і обурюється, 
якщо що-небудь в церковній службі пропущено, 
тому що це не прийнято. Г разом з тим йому 
майже все рівно, якщо те, що читається - 
незрозуміле, якщо воно читається скоромовкою» 
(Типи релігійного життя). 


ж 


Цей тип благочестя не мислить себе поза 
храмом. Часто живучи в лікарнях, в останні 
роки життя, покійний митрополит Володимир 
(Сабодан) служив там літургію, сидячи 

в інвалідному візку. Замість престолу йому 
служила проста табуретка, накрита церковною 
тканиною. А сама служба - вражала своєю 
простотою і сердечністю. Але психологія 
«уставництва» не може змиритися з таким 
«спрощенням стилю». Уставник не мислить 
себе поза храмом і без тої особливої атмосфери, 
яка там панує. СОУІ)-19 не відлучив людство 
від Христа. Наш світ незалишений Божим 
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Словом. В ньому тільки - тимчасово і не 

всюди! - припинилось повноцінне храмове 
богослужіння. Тим не менш, цей тимчасовий 
захід був сприйнятий «уставництвом» так, 
начебто подія, про яку йдеться, співмірна 

з втратою Єрусалимського Храму для народу 
Ізраїля. Закриття на карантин храмів було 
сприйнято нашими ревнителями букви так, 
начебто це не виклик, а вирок. Не вимушені 

і тимчасові заходи, а спрямовані на «православну 
цивілізацію» - я беру це слово в лапки, оскільки 
такої сьогодні не існує - кінець історії, зловіще 

і мало не остаточне торжество секулярного 
світу над священним світом церковності, кінець 
«православної цивілізації» (я беру це слово в 
лапки, оскільки такої сьогодні не існує). 


ж 


«Християнство без храму - це вже 

не християнство» - немовби хочуть 

сказати «ревнителі», які абсолютизують 
богослужбову форму і букву. І забувають про 

те, що богослужіння - це не тільки служіння 
людини Богові, але і служіння всюдисущого 

і всемогутнього Бога людині. І забувають про 
слова самої Боголюдини: «Бог є дух, і ті, хто 
поклоняються Йому, повинні поклонятися в дусі 
та істинні» (Євангеліє від Іоана, глава 4, вірш 24). 


ж 


Відібрання храму на Пасху, втім, може стати 

аж ніяк не останньою втратою, яку судилося 
пережити нинішньому поколінню «уставників». 
Наступний удар по цій групі прогнозовано 
нанесе... прийдешня економічна криза. В 
результаті якої рядовий приходський священник 
може опинитися в становищі безробітного, а, 
точніше, людини, якій перестали платити за його 
«професійну» діяльність. 


Той факт, що православні монастирі і храми 
стали джерелом масового зараження СОМІ)-9, 
може привести до помітного відторгнення 

від Церкви «пасивної більшості». Пасха цього 
року запам'ятається нам усім. Але для одних 


ж 


вона стане сумним спогадом про пасхальні 
богослужіння в пустих храмах, а для інших -- 
етапом «розчарування в Православ'ї». 


жи 


СОУМІР-19 показав суспільству, що людина 

в рясі, яка ще вчора сприймалася як фігура 

суто сакральна, може обманювати і хитрити, 
закликати людей на молитву в монастирі і храми 
за зціленням, а потім відмовлятися від своїх слів 
і приховувати власну хворобу... «Батюшка», який 
ще нещодавно був бажаним гостем за святковою 
трапезою став сприйматися як фігура зайва, 

і більш того, - токсична. Внаслідок чого 

у найбільш чисельній категорії «православних» - 
тих, хто приходить в храм заради Пасхи і треб - 
вже почався болючий процес відторгнення від 


Церкви... 


жи 


З іншого боку, зруйнувати затишний 

і комфортний досі світ «уставного благочестя» 
може і падіння матеріального стану самої пастви. 
«Священнослужителі живляться від святилища» 
- писав апостол Павло (1 Корл3:9). У скрутні часи, 
однак, мізерними виявляються і пожертвування, 
які можуть собі дозволити зробити віруючі. 

Крім того, відомо, що і сам апостол Павло 
вважав за краще годуватися не від вівтаря, а від 
результату праці власних рук. Як і багато інших 
жителів його рідної Кілікії, він заробляв собі 

на життя виготовленням наметів для пастухів 

і мандрівників. 


жи 


Православне духовенство на Заході вже давно 
працює сім днів на тиждень. З понеділка по 
п'ятницю - як інші, звичайні, люди. А суботу 

з неділею проводять в храмі як пресвітери 

чи диякони. Приклад, що гідний для 
наслідування. Але тільки не для пострадянського 
священства, в очах якого «секулярні заробітки» 
«десакралізують» статус ієрея, виштовхуючи 
його з простору церковної діяльності в простір 
буденного та профанного. 


Я вії а Р; ЗЛОМ |, 
оо 
47 ар й ПНО У 


«Живитися від святилища» означає жити 

за рахунок пожертв, які священник отримує як 
плату за здійснення таїнств і треб. Стягувати 
плату за здійснення таїнств ніби і не можна. 

А з іншого боку - ніби і можна. Все залежить 
від точки зору. З точки зору богословської -- 
«прейскурант», вивішений в храмі, це насмішка 


над Церквою. 


жи 


Людина може дати іншій людині тільки те, 

чим сама володіє. Спасіння і вічне життя - 

в руках Божих. І тільки Бог може «поділитися» 

з людиною безсмертям, тільки Він може 
залучити людину до життя вічного. Таїнства - це 
акт Божої любові, це спосіб, за допомогою якого 
Бог дарує нам Своє життя. Але тоді виходить, 

що священник стягує плату за справу, яку вчинив 
хтось Інший. У цій ситуації священник виглядає 
«спекулянтом». Він отримує задарма, але передає 
іншим за певну винагороду. Але ж Господь сказав 
по-іншому: «Як дар одержали, як дар давайте» 
(Мф. 10:8). 


Існує, щоправда, й інша точка зору, яка 
користується популярністю серед духовенства. 
Будь-яка робота повинна оплачуватися 

і «робота» священника не виняток. «Таїнство 
я звершу задарма, - сказав якось моєму 
товаришеві один тямущий священник, - проте 
я буду вдячний вам, якщо ви компенсуєте мені 
бензин і витрачений час». І його дотепність була 
гідно винагороджена. 

ЖЖ 

Стягувати чи не стягувати? Майбутня 

криза, схоже, звільнить духовенство від цієї 
екзистенціальної проблеми. Зі зменшенням 
матеріальних ресурсів прихожан питання 
може стати виключно теоретичним. Процес 
буде болючим, але одночасно корисним для 
церковного життя. Хтось буде змушений 
поєднувати священство із світською роботою. 
Хтось під тим або іншим приводом відійде від 
церковної діяльності. Хтось буде вести скромне 
життя, харчуючись «від городу» і скромних 


з ГП 32 У ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


КОЛОНКА ПРОТОІЄРЕЯ БОГДАНА ГУЛЯМОВА 


пожертвувань пастви. Але тим, хто залишиться 
з Церквою в цей важкий час, вже не можна буде 
дорікнути в тому, що вони перебувають тут 

«не ради Ісуса, а заради хліба куса». 


ж 


Православ'я як ідеологія. Тип сучасної 
релігійності схожий до дореволюційного, 
«синодального» Православ'я. Останнє виникло 
в епоху Петра І, який проголосив Російську 
імперію (1721) і зробив Православну Церкву 
частиною бюрократичного державного 
апарату. Дане явище проіснувало без малого 
два століття - до Лютневої революції 1917 року. 
Петро став одним з найбільш витончених 
гонителів Церкви. Російська держава спробувала 
«проковтнути» Церкву. Вона стала одним 

з головних атрибутів російської державності. 
Й одночасно потрапила в полон до держави - 
стала відомством серед інших відомств. 


«Держава призначала церковних ієрархів, 
стежила за їх діяльністю за допомогою 
обер-прокурора, давала Церкві завдання 
адміністративного характеру, впроваджувала 

в неї свої політичні сподівання та ідеали» (мати 
Марія Скобцова). Вона писала: «Історичний 
синодальний період завершився назавжди, 
немає жодних підстав припускати, що породжена 
ним психологія надовго переживе його». Але 
як показала історія, мати Марія помилялася. 
Державному, «синодальному» Православ'ю 
судилося відродитися. 


Це сталося на початку 90-х років ХХ століття, 
коли влада зважилася на «симфонію» з Церквою, 
щоби отримати нову «панівну ідеологію», 

без того, що підживлює її ідеології, складно. 
Вона вирішила заповнити ідеологічний 

вакуум російським Православ'ям. РПЦ 

проявила «політичну гнучкість». При Єльцині 

і зперших років президентства Путіна церковні 
ієрархи з радістю промовляли слова про те, 

що «Православ'я освячує демократичний вибір». 
А після того, як влада РФ обрала нову імперську 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК ву ПОМІЖ | 


КОЛОНКА ПРОТОІЄРЕЯ БОГДАНА ГУЛЯМОВА 


парадигму розвитку, російські церковні діячі 
з тим само непідробним ентузіазмом стали 
проповідувати великодержавність. 


ж 


Використовувати Церкву в своїх ідеологічних 
цілях після розпаду СРСР намагалася 

і українська влада. ІГ якщо для російської 

влади союз із Православ'ям був важливий для 
виправдання своїх імперських переконань 

(- ідеологія «русского мира»), то для українських 
чиновників союз із Православ'ям став спробою 
легітимізувати молоду, але вже загрузлу 


в корупції, національну державу. 


Ж 

Проєкт державної Церкви в Україні був 
приречений самого початку. Спертися 

на проєвропейську в своїх прагненнях Українську 
Греко-Католицьку Церкву (УГКЦ) можновладці 

не могли з двох причин. По-перше, більшість 
українців так чи інакше ідентифікували 

і продовжують ототожнювати себе з Православ'ям. 
А по-друге, не дивлячись на активну місіонерську 
роботу в центральній і східній Україні, УГКЦ 

все ще багато в чому залишається «Церквою 
Західної України». Що ж стосується українського 
Православ'я, то створення на його базі державної 
Церкви через розкол у 90-х стало неможливим. 
Проте практично всі президенти України 

робили спроби створити свою власну «єдину» 
Православну Церкву. 


ж 


Першою такою спробою було створення 

в 1992 році - не без участі Леоніда Кравчука - 
«незалежної Церкви для незалежної української 
держави» (- Київський Патріархат на чолі 

з Патріархом Філаретом). Потім аналогічну 
спробу (вже на основі УПЦ МП) зробив Леонід 
Кучма, який розглядав автономію як проміжний 
статус на шляху до автокефалії і домагався для 
УПЦ МП офіційного статусу автономної Церкви 
(в складі МП) від Архієрейського Собору РПЦ 
2000 року. Невдачею закінчилася і розпочата 


ПНО 


2008 року Віктором Ющенком спроба об'єднати 
УПЦ КП і УАПЦ і створити на їх основі нову, 
визнану Константинополем, церковну структуру 
(яка на першому етапі існувала би на засадах 
автономії в складі Вселенського Патріархату, 

а згодом - отримала від Матері-Церкви 
автокефалію). 


ж 


Намагалися створити «єдину Церкву» 

і наступні українські президенти - Віктор 
Янукович і Петро Порошенко. Церковний 
проєкт Януковича досі до кінця незрозумілий 
експертам. Симпатії Януковича були 
однозначно на стороні УПЦ МП, до якої 

він планував приєднати дві «зайві», з його 
точки зору, православні юрисдикції - УПЦ 
КП та УАПЦ. Але дотепер незрозуміло, як 
саме Янукович планував вирішити питання 
зі статусом об'єднаної Православної Церкви. 
Якимось чином виторгувати у Москви згоду 
на українську автокефалію? Або спробувати 
силою «приєднати» Київський Патріархат 

і Автокефальну Церкву до УПЦ як складової 
частини Московського Патріархату? 


жи 


Зрештою, слід згадати і про церковний проєкт, 
пов'язаний з ім'ям п'ятого президента України. 
Створення Православної Церкви України 

та надання їй Томосу про автокефалію не можна 
назвати персональним проектом Петра 
Порошенка. Канонічна, законна автокефалія 
була отримана як Божа відповідь на багаторічні 
молитви українських християн. Але роль глави 
української держави в отриманні автокефалії 
від Константинополя також була значущою. 
Петру Порошенку так і не вдалося здійснити 
задумане - остаточно об'єднати українське 
Православ'я і виграти президентські вибори. 
Але навіть те, чого вдалося домогтися 
прихильникам автокефалії на завершення 
каденції президента Порошенка - надання 
Томосу про автокефалію - стало величезним 
історичним досягненням. 


ПОВ НЯ ку 
ПН Ф 


Українська Церква отримала законну 
автокефалію. Але Божою милістю створена 

на Об'єднавчому Соборі Православна Церква 
України не потрапила в залежність від української 
держави, не була «націоналізована», і не 
отримала де-факто статусу державної Церкви. І 

це стало величезним плюсом для Православної 
Церкви України, яка розвивається сьогодні як 
вільна і незалежна від держави Церква, а не як 


міністерство «у справах патріотизму і духовності». 


жи 


Великі шанси мав проєкт «державного 
Православ'я» в Росії. Після заборони КПРС 
російське суспільство стало позбавленим 
«керівної і спрямовуючої сили» (див .: б-ту 
статтю радянської Конституції 1977 року). Але 
колишній радянський народ недовго жив в стані 
бездоглядності. І вже на початку 1993 року 
роль політруків перейшла до православних 
«батюшок». Церква вийшла з гетто. Їй надали 
можливості та преференції. Але ніякого 
справжнього воцерковлення російського 
суспільства після цього, на жаль, не сталося. 
Після розпаду СРСР Церкві теж дістався 

свій шматок пирога. Зосереджену в свій час 

в руках КПРС і КДБ владу в пострадянській 
Росії поділили між олігархами, чекістами 1... 
церковними ієрархами. Олігархи з чекістами 
отримали ресурси і владу. А «церковники» - 
владу над людськими душами. 


жи 


Почався процес формування нової, псевдо- 
православної громадянської релігії, «догмати» 
якої розроблялися в Московській Патріархії 

і проголошувалися на зборах Всесвітнього 
російського народного собору - громадської 
організації, що представляє собою певний 
«православний» аналог КПРС. 

Політичні лідери сучасної Росії спершу 
вагалися щодо застосування риторики і 
догматів пострадянської громадянської релігії, 
сформованої у Російській Православній Церкві 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


та на маргінесах російського суспільства. Втім, 
упродовж свого третього терміну перебування 
на посаді президента Російської Федерації 
(2012-2018) Володимир Путін зрештою схвалив 
цю релігію як нову ідеологію російської 
держави. (архім. Кирило Говорун, «Політичне 
православ'я»). 


Йдучи на сумнівний союз з державою, 

вожді РПЦ прекрасно розуміли, що за 
«симфонію» доведеться платити, причому 
платити найдорожчою монетою - свободою. 
Але кількість нулів у символічному «чеку», 

що пред'явлений РПЦ історією, здивував 

навіть бувалих функціонерів Московської 
Патріархії. Як зауважує вже цитований нами 
вище о, Кирило, беручи участь у формуванні 
нової громадянської релігії, РПЦ переслідувала 
і «місіонерську» мету - намагалася «дати 
людям, приголомшеним радянською ідеологією, 
якусь віру, яка була б маркована символами 
традиційного православного християнства». 


Однак «якась віра», нехай і маркована таким 
чином, - це аж ніяк не християнство і аж 

ніяк не Православ'я. Російське суспільство 
дуже швидко відчуло цю підміну. Новий, 
політизований символ віри слухали неуважно 
і прийняли частково. І вже дуже скоро стало 
зрозуміло, що нова релігія - політичне 
Православ'я - приречене на історичну 
невдачу. Спочатку від Церкви відвернулась 
молодь і креативна гілка суспільства, яка 
засудила РІЦ за її надмірно жорстку реакцію 
на хуліганський «панк-молебень» «Риззбу Віої» 
в храмі Христа Спасителя у 2012 році. А потім 
насаджувана зверху «церковність» стала 
поступово переростати в оскому в «пасивної 
більшості» 

Жах 

Пандемія СОУІР 9 припала на вкрай складний 
для РІЦ час, коли стало вже очевидним, 

що політизоване Православ'я стало валізою без 
ручки для російської влади. Ініційоване владою 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


закриття храмів спочатку відчуло шалений 
опір з боку Патріархії - аж до відкритого 
конфлікту з губернатором Санкт-Петербурга 
Олександром Беєгловим, з ініціативи якого було 
прийнято постанову, згідно з якою в період 
карантину забороняється відвідування храмів. 
Але пізніше, під тиском обставин і політичної 
влади, патріарх Кирило був змушений 
переглянути свою позицію і навіть закликав 
віруючих «спасатися вдома». Втім російський 
патріарх уже не зміг врятувати ситуацію. 
«Прогнувшись» під владу, він так і не зумів 
знову відновити довіру та стосунки з Кремлем 
та одночасно зіткнувся з масовою непокорою 
православних фундаменталістів, які ігнорують 
його заклики і розпорядження. 


РІ (Й 
о НИЙ 


Любов до одноосібної влади зіграла з чинним 
патріархом Московським злий жарт. Той, 

хто концентрує в своїх руках повноту влади, 
автоматично стає «відповідальним за все». 

Але одна справа бути «відповідальним за все» 

в стабільній ситуації. І зовсім інша - бути 
«відповідачем за все» в ситуації глобальної 
катастрофи. Кирило взяв на себе ношу 
відповідальності 1... надірвався, опинившись 

в режимі «самоізоляції» від Церкви. Візуальним 
символом чого стала сумна картина пасхального 
богослужіння глави РПЦ - самотня постать 
патріарха Московського, що сидить на кафедрі 
у величезному порожньому просторі Храму 
Христа Спасителя. 


жи 


ПОМІОНЯ єр УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


ШНМ 


МИТРОПОЛИТ ЛЬВІВСЬКИЙ 


І СОКАЛЬСЬКИЙ ДИМИТРІЙ (РУДЮК) 
голова Інституту церковної історії 


відчення про митрополита Іоана ПІ є досить 
скупими з огляду на його нетривале 
керівництво Православною Церквою 
Руси. Знаходимо ми їх у «Повісті минулих літ», 
де під роком 1090 читаємо: «Привела Янка 
митрополита Іоанна, скопця, і, побачивши його, 
люди всі сказали: «Се мертвець прийшов». І, 
пробувши від року до року, він помер. Був же сей 
муж не книжник, а простий умом і просторіка» 
19, с. 127|. Дата від'їзду Анни Всеволодівни до 
Константинополя за митрополитом відзначена 
в Літописі 1089 роком, а точніше восени цього 
року, оскільки попередник і тезка митрополит 
Іоан П Продром помер на початку осені: «У сей же 
рік По89| пішла в Греки Янка, дочка Всеволодова, 
про яку сказано раніш» |9, с. 127|. Отже, новий 
митрополит Іоан Ш до нас міг прибути на початку 
весни 1090 року. 


Відтак маємо чи не вперше задокументовану 
характеристику зовнішності Київського 
митрополита Іоана ПІ. Непривабливий вигляд 
митрополита вразив киян, які, побачивши його, 
сказали «Се мертвець прийшов». Люди прорекли 


(1089 - 1091) 


його нетривалу земну участь і керівництво 
Київською митрополичою кафедрою: «І, пробувши 
від року до року, він помер». Всього один рік 
митрополит Іоан ПІ керував Церквою Руси і нічим 
особливим цей короткий період його життя не був 
відзначений. Досить велична подія, яка сталася 
наступного 1091 року, а саме перенесення мощів 
преподобного і богоносного отця нашого Феодосія, 
ігумена Києво-Печерського, вже відбувалася без 
участі митрополита. Кафедра на той час була 
вдовою, а урочистості очолювали: «...єпископи -- 
Єфрем переяславський, Стефан володимирський, 
Іоанн чернігівський, Марин юр'євський. І ігумени 
всі од усіх монастирів із чорноризцями прийшли, 

і люди благочестиві» |9, с. 129). 


Не може не викликати подиву й те, що митрополит 
був скопцем. Однак, в історії Православної 

Церкви Руси ми маємо такі випадки, наприклад 
скопцем був Переяславський митрополит Єфрем, 
ровесник митрополита Іоана ШІ. Про нього 
літописець згадує відразу після повідомлення 

про прибуття на Русь нового святителя 

Київської Церкви. Грандіозні події церковного 
будівництва у Переяславі Руському також знайшли 
відображення на сторінках «Повісті минулих літ»: 
«У сей же Подо| рік освячена була церква святого 
Михайла переяславська Єфремом, тої церкви 
митрополитом, який спорудив її великою, бо 


Уявне зображення митрополита |» 
Київського і всієї Руси Іоана Ш. 
Портрет пензля А. Орльонова з приватної 
колекції митрополита Димитрія (Рудюка) 


длИтрополит 


Їсанн І 


Київський і всієї Руси 
(4089 -- 1094) 


раніш була в Переяславлі митрополія, і спорядив 

у ній багате убрання, оздобивши її всякими 
прикрасами і церковним начинням. Сей бо Єфрем 
у ці роки багато звів споруд: докінчивши церкву 
святого Михайла, він заклав також церкву святого 
Феодора |Стратилата| на |Єпископських)| воротах 
города, і святого Андрія |Первозваного| коло 
церкви |святого Михайла| біля воріт, і кам'яні 
стіни города, і кам'яну споруду бані, - сього ж 

не було в Русі, - і прикрасив город Переяславський 
спорудами церковними та іншими будовами» |9, с 
127 - 128|. А ще ми маємо такі дані від стародавніх 
літописців про Переяславського митрополита 
Єфрема: «...бі Єфрем скопець, многодобродітелен, 
висок тілом і сух» |12, с. 16). Отже, перед тим як 
дослідити постать митрополита Київського Іоана 
ПІ Скопця, прослідкуємо історію його ровесника 
митрополита Переяславського Єфрема. 


До свого постригу у Києво-Печерському 
монастирі Єфрем був євнухом в палаці князя 
Ізяслава І Ярославича. Нестор-Літописець 

у «Житії преподобного отця нашого Феодосія, 
ігумена Печерського монастиря» про його вступ 
у чернече життя пише так: «Тоді прийшов скопець 
один із князівського дому, котрий був любимий 
князем і управляв у нього всім. І попросив старця 
Антонія, бо і він хотів бути чорноризцем. Старець, 
повчивши його про спасіння душі, передав 
Никонові, щоб той постриг його. Він же і того 
постриг, одягнув у чернечий одяг і нарік його 
Єфремом» |?, с. 259 - 260|. Деякими дослідниками 
висловлювались обгрунтовані докази того, 

що постриг Єфрема відбувся 28 січня 1056 року 
(так думав І. Шляпкін), або ж у 1061 році (думка О. 
Шахматова) (10, с. 36|. Цей постриг викликав гнів 
у князя, оскільки одночасно з його євнухом було 
пострижено в чернецтво і Варлаама - сина боярина 
Яна Вишатича. Києво-Печерський монастир 

ледь не був розореним, а братія розігнана. Все 
обійшлося миром, але ігумен Києво-Печерського 
монастиря преподобний Никон змушений був 
утікати до Тмутаракані. 

Десь приблизно цього часу чорноризець Єфрем 
покидає Київ і відправляється до Константинополя, 
де поселяється в одному із монастирів, або 
Олексіївському, або ж Студійському. Ця проща 


ее СВЯТИТЕЛІ 
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до святинь Константинополя і деякий час 
провадження життя у ньому, спонукала дослідників 
Єфремового життя говорити про грецьке його 
походження, однак давні джерела нам нічого про 
це не говорять (10, с. 36|. Преподобний Феодосій 
повинен завдячувати Єфрему тим, що саме через 
нього до Києво-Печерського монастиря було 
принесено Студійський устав: «По цьому ж послав 
блаженний одного з братів у Константинів град 
до Єфрема-скопця, аби увесь статут Студійського 
монастиря приніс, переписавши. Той же небавом 
веління преподобного отця нашого виконав і, 
весь статут монастирський переписавши, послав 
до нього. Отримавши ж його, отець наш Феодосій 
наказав прочитати перед братією і звідтоді почав 
у своєму монастирі все робити за статутом святої 
обителі Студійської, як і донині учні його цих 
(правил| дотримуються» | п, с. 431. 


Деякі дослідники вважають, що Єфрем Каженик 
жив у Константинополі з 1055 по 1085 роки. 
Ймовірно, що в Константинополі Єфрем був 
рукоположений в єпископи та відправлений 

на кафедру до Переяслава. Саме цього часу 
єпископи Переяславські отримали статус 
титулярних митрополитів. Тому в нашій історії ми 
зустрічаємо титул «митрополит Переяславський» 


Єфрем. 


З приводу рукоположення скопця Єфрема 

у Константинополі в сан єпископа цікавим 

буде звернути увагу на святе апостольське 

га правило. У ньому зазначається: «Скопець, 

якщо таким став через людське насильство, або 

в гонінні позбавлений чоловічих членів, або 

від народження такий, якщо достойний бути 
єпископом, нехай буде». Наступне ж 22 правило 
було суворішим: «Той, хто сам себе оскопив, нехай 
не буде прийнятий до кліру, бо є самогубцем 

та ворогом творіння Божого». Отже, Єфрем міг 
бути скопцем від народження, тобто з'явитися 

на світ з такою вадою, або ж одного разу його 
насильно оскопили. Інакше він не міг би стати 
єпископом |13 с. 126|. Отже, за такими правилами 
міг бути в Константинополі безперешкодно 
висвяченим в митрополити Київські Іона ШІ, який 
був також скопцем. Звершив таку інтронізацію 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


КИЇВСЬКІ СВЯТИТЕЛІ 


Царгородський патріарх Миколай Грамматик 

Ї З» с. 871. 

Відтак повертаючись до історії появи скопцівства, 
як соціального явища, то зазначимо, що воно 
відноситься до глибокої давнини. Перш за все ми 
знаходимо свідчення про нього у Старому Завіті. В 
книзі пророка Ісаї у розділі 56-му читаємо: «Нехай 
не говорить син іноплемінника, який приєднався 
до Господа: «Господь зовсім відокремив мене від 
Свого народу», і нехай не говорить євнух: «ось я 
сухе дерево». Бо Господь так говорить про євнухів: 
які зберігають Мої суботи й обирають угодне Мені, 
і міцно тримаються завіту Мого» (Іс. 56:3 - 4). 
При дворах ізраїльських царів за стародавніми 
звичаями Сходу були євнухи і про це згадується 

у першій та другій книзі Царств, відповідно у 22- 
му розділі вірш 9 та в 20-му розділі, вірш 18. Про 
скопців, як таких, говорить Ісус Христос: «Бо 

є скопці, що з утроби матері народилися такими; 

і є скопці, які оскоплені людьми; і є скопці, котрі 
самі себе зробили скопцями заради Царства 
Небесного. Хто може вмістити, нехай вмістить» 
(Мф. 19: 12). Як наслідок, ці слова Спасителя 
неправильно тлумачилися тими, хто породив 
єретичні рухи скопцівства у давньому християнстві 
з МІ століття та згодом у російському православ'ї 
ХМ - ХІХ століть". Очевидно, що саме на цих 
словах Ісуса Христа апостоли формували 
справжнє відношення до них у своїх правилах. У 
Новозавітній книзі «Діянь» згадується скопець 
скарбник ефіопської цариці Кандакії (Діян. 8: 27). 
Більш розсудливо та помірковано до 

проблеми оскоплення ставляться отці 
Константинопольського Двократного Собору 

861 року, восьме правило якого звучить так: 
«Божественне і священне правило святих 
апостолів визнає тих, які оскоплюють самих себе, 
самогубцями і, якщо є священниками, виключає, 
якщо ж не є, забороняє Їм вступ у священство. 
Звідси стає зрозумілим, що коли той, хто оскопив 
сам себе є самогубцем, то той, хто оскопив іншого, 
без сумніву є вбивцею. Можна правильно сказати, 
що такий ображає і саме творіння. Заради того 
святий Собор визначив: якщо якийсь єпископ, чи 
пресвітер, чи диякон, викритий буде, що оскопив 
кого-небудь чи власноручно, або через наказ, 
такий нехай буде підданий виключенню зі свого 
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чину; якщо ж мирянин, нехай відлучиться 

від спілкування церковного, хіба що виникла 
хвороба примусить до оскоплення хворого. Бо, 
як 1і-ше правило Нікейського Собору, тих, які 
були піддані відсіченню членів через хворобу, 
не карає заради їхньої хвороби, так і ми ні 
священників, які наказують хворим оскоплятися, 
не осуджуємо, ні мирян, що власноручно 
роблять оскоплення, не звинувачуємо, оскільки 
визнаємо це лікуванням від хвороби, а не 
злоумислом проти творіння, чи осудженням 
творчої дії» |14, с. 437|. Однак, в історії Церкви 

в далекі часи трапилася подія, яка порушувала 
наведені вище апостольські правила і пов'язана 
вона була з відомим церковним письменником 
Орігеном. Він сам оскопив себе, але з огляду 

на його заслуги, був висвячений на священника. 
Після осудження вчення Орігена П'ятим 
Вселенським Собором 553 року його ученик 
Валезій започаткував товариство скопців і став 
основоположником цього єретичного руху, який 
з часом розділився на дві найбільш кількісні 
течії павликіан та богомилів. Послідовники 
цього т. зв. вчення з'явились іна Русі. Відомо, 
що в 1004 році богомил-скопець монах Адріан 
прийшов до Києва. Своєю проповіддю він 
ганьбив Православну Церкву, але був викритий 
митрополитом Леонтієм і посаджений до 
в'язниці. 


У православній Візантії при дворі імператора 
знаходились євнухи і навіть користувалися 
великими правами та мали неабиякий вплив 

на державну політику. Часто плели інтриги, надто 
гордо себе позиціонували. Серед таких відомих 
євнухів можна згадати Антонія, який виховував 
імператора Феодосія. При дворі імператриці 
Ірини були впливовими євнухи Ставрикій 

і Лев Клок. З ІХ століття при візантійському 
імператорському дворі формуються т. зв. 
парадинасти - всесильні імператорські 

міністри, радники, розпорядники - євнух Іоан 
Орфанатроф; протовестіарій, майбутній Патріарх 
Констянтин Лихуд та його приятелі - Михаїл 
Псел та Іоан Ксифилін; євнух Никифориця та ін. 

| 5, с. 347|Леж саме бачимо при дворі київських 
великих князів, де інколи розгорялись навіть 


цілі баталії згадані вище. У Візантії траплялось так, 
що насильно оскопляли конкурентів, претендентів 
на імператорський престол, ба навіть історія знає 
про злостиве оскоплення константинопольських 
патріархів Германа (1, с. 254| та Ігнатія |2, с. 641. 


Станом на ХІЇ століття у Візантії був широко 
розповсюджений звичай «посвячення» Богові, 
який найбільш виявлявся в оскоплені. Все більше 
євнухи починають займати духовні посади, 
немало їх було серед єпископів та митрополитів. 
Візантійське суспільство бачило в обличчях 
безбородих євнухів ангельські риси, приймаючи 
їх такими, що вони були подібними до ангелів. 
Традиційно євнухи при дворі імператора 
зодягалися у білу одежу |4, с. 316). Можливо, із 
середовища наближених до імператорського 

або патріаршого візантійських дворів належав 
майбутній Київський митрополит Іран Ш. Його 
неміч і дряхлість на час прибуття до Києва, які 
були охарактеризовані київським людом, як 

такі, що наближали святителя до смерті, можуть 
наводити на думку, що він був оскопленим 

через якусь хворобу і ця його болість могла 
супроводжувати все життя, починаючи з юних 
літ. Відтак до митрополита Іоана ПІ могло бути 
застосоване, або ж він підлягав під вже згадане 
8-ме правило Константинопольського Двократного 
Собору 861 року. Саме воно виправдовувало його, 
як скопця у священному сані. Так само «висок і сух 
тілом» був святитель Єфрем Переяславський і чи 
не через причину якоїсь хвороби він також став 
скопцем? Ще й до того відомо, що святитель Єфрем 
у Переяславі Руському займався лікувальною 
справою. 

Ми не можемо не згадати і самої Анни (Янки) 
Всеволодівни, Переяславської і Київської княжни, 
яка зіграла неабияку роль в житті нещасного 
митрополита Ісана Ш. Будучи надзвичайно 
побожною донькою великого київського князя 
Всеволода-Андрія Ярославича, вона очевидно була 
видана заміж за Констянтина Дуку (1060 - 1082), 
сина візантійського імператора Констянтина Х. 
Однак, цьому шлюбові не судилося здійснитися, 
оскільки царевич загинув у битві знорманами 
при Діррахії у 1081 році. |б, с. 456). Після 
повернення принцеси Янки з Візантії у 1086 році, 
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як повідомляє Літопис: «Всеволод заклав церкву 
Андрія Первозванного при Ісанні преподобнім, 
митрополиті. Він зробив у церкві тій монастир 

і вньому дівою постриглася дочка його на ім'я 
Янка, зібравши чорноризиць многих, пробувала 

з ними по монастирському правилу» |9, с. 125 - 1261. 
Історик В. Татіщев свідчить, що Янка «собравши же 
младькх девиц несколько, обучала писанию, а также 
ремеслам, пению, шитью и иньм полезньм им 
знаниям, да от юности навьїкнут разуметь закон 
Божий и трудолюбие, а любострастие в юности 
воздержанием умертвят» |16, с. 97 - 98). Згідно 
пізніших оповідань ігуменя Янка досить добре 
володіла мистецтвом лікування. 


Однією із заслуг ігумені Янки було те, що вона 
була споряджена її батьком великим князем 
Всеволодом Ярославичем на чолі посольства до 
Константинополя. Наведені вище літописні дані 
доповнимо свідченнями того ж В. Татіщева, який 
каже, що «Анка монахиня прежденазванная, 

дочь Всеволода, пошла в Цареград, с нею же 

отец ее, князь великий, послал к царю знатньгх 
послов и патриарха просил о присьтмлке ученого 
митрополита» |16, с. 99|. Однак, сталося все 
навпаки, Янка привезла митрополита скопця, 
мужа не книжного, «а простого умом і просторіка», 
як свідчить нам літописець |о9, с. 127|. Більш 
ймовірно, що на час прибуття посольства, 

в Константинополі вже знали про смерть 
митрополита Іоана П Продрома і поспішили 
номінувати нового митрополита Іоана ПІ. Янка 

і її посольство не могли з цим не погодитися. 
Чому Янка від батька отримала наказ привезти 
вченого митрополита, як свідчить нам історик В. 
Татіщев? Очевидно, що реальність цього прохання 
великого князя Всеволода виходила з попередніх 
тісних стосунків самодержця Руси з вченим 
митрополитом Київським Іоаном П Продромом, 
який зумів навколо себе зорганізувати такий штат 
кліриків, що і після його смерті при відносно 
слабкому митрополитові Ісані Ш Скопцю була 
можливість появи досить яскравих християнських 
літературних та літописних пам'яток, як стверджує 
дослідник церковно-політичної історії Руси М. 
Присьолков (15, 1551. 

Відомо, що митрополит Ісан ШІ за свій короткий 
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термін перебування на Київській кафедрі 

встиг висвятити двох єпископів - Стефана 

на Володимир-Волинський і Марина на Юр'їв 
Роський (теперішнє місто Біла Церква), обидва 
вихідці з ченців Києво-Печерського монастиря |?7, 
с. 169; с. 475|. Дослідник стародавньої сфрагістики 
В. Янін припускає, що митрополиту Ісану ПІ могла 
належати одна із знайдених печаток з написом 
«Богородице, допоможи рабу Своєму Ісанну, 
митрополиту Руси» (17, с.50 - 53|. 

Митрополит Ісан ШІ, «пробувши від року до року», 
помер. Судячи з того, що він був вже відсутнім при 
перенесенні мощів преподобного Феодосія Києво- 
Печерського 14 серпня 1091 року, то упокоївся 
митрополит не пізніше весни згаданого року. 
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лаженнійший Митрополит Київського 

і всієї України Епіфаній 25 травня 2020 року 

звершив Божественну літургію у Свято- 
Михайлівському Золотоверхому соборі з нагоди 
дня пам'яті свого небесного покровителя - 
святителя Епіфанія, єпископа Кіпрського. 
Напередодні, 24 травня, було звершено Всенічне 
бдіння. 


Предстоятелю Православної Церкви України 
співслужили митрополит Вінницький і Барський 
Симеон, митрополит Переяслав-Хмельницький 

і Вишневський Олександр, архієпископ 
Чернігівський і Ніжинський Євстратій, 
архієпископ Вишгородський Агапіт, архієпископ 
Дніпровський і Криворізький Симеон, 

єпископ Васильківський Лаврентій, єпископ 
Білогородський Іоан, єпископ Шепетівський 
Адріан, єпископ Одеський і Балтський Павло, 
екзарх Вселенського Патріарха архімандрит 
Михаїл, всечесна братія обителі та запрошене 
духовенство. 

За богослужінням лунала всеукраїнська молитва 
за припинення пошесті згубної (епідемії). 

Після літургії та подячного молебня від імені 
Священного Синоду, архіпастирів, духовенства 
та мирян Предстоятеля з Днем тезоіменитства 


привітав секретар Священного Синоду 
митрополит Вінницький і Барський Симеон. 
Услід за словами привітань на знак духовної 
єдності владика Симеон подав Його Блаженству 
просфору, а також подарував букет квітів. 

У свою чергу Митрополит Епіфаній 

висловив вдячність за вітання та наголосив 

на необхідності і надалі ревно розбудовувати 
єдину помісну Українську Православну Церкву. 


Окрім того, з нагоди 40-річчя від Дня 
народження Його Блаженство нагородив 
намісника Свято-Михайлівського Золотоверхого 
монастиря архієпископа Агапіта орденом 
святого архістратига Божого Михаїла І ступеня. 
Урочиста відправа завершилася багатоголосим 
козацьким многоліттям Блаженнійшому владиці. 
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У третю неділю після Пасхи, 3 травня 2020 
року, Православна Церква вшановує пам'ять 
святих жінок-мироносиць: Марії Магдалини, 


Марії Клеопової, Соломії, Іосани, Марфи і Марії, 


Сусанни та інших. 

Цього дня Блаженнійший Митрополит 
Київський і всієї України Епіфаній звершив 
Божественну літургію у Свято-Михайлівському 
Золотоверхому соборі. Його Блаженству 
співслужили намісник Золотоверхої обителі 
архієпископ Вишгородський Агапіт, всечесна 
братія монастиря та запрошене духовенство. 


5 травня 2020 р. Предстоятель Православної 
Церкви України надіслав вітального листа 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


Главі Української Греко-Католицької Церкви 
Блаженнійшому Святославу. 

У своєму вітальному слові Митрополит Епіфаній 
сказав: «Про кожного з нас Бог має Свій задум, 
Він кличе нас до буття та обдаровує талантами 
для того, щоби ми використали їх на благо, 
примножили дароване нам і, звершивши шлях 
земного життя, увійшли у блаженну вічність 

в єдності з Творцем. Вік, який Ви нині осягнули, 
має вагому особливість, адже водночас він 
наповнений здобутками навчання та праці, 
духовним та життєвим досвідом, а разом з тим - 
зберігає повноту сил та діяльної енергії. Щиро 
бажаю Вам подальшого плідного служіння 

на славу Божу та благо народу, успіхів у добрих 
задумах, міцного здоров'я, сил та натхнення. 
Сподіваюся, що розвиток добрих взаємин 

між православними та українськими греко- 
католиками, до чого Ви докладаєте вагомі 
зусилля, й надалі слугуватиме благу Церкви 
Христової та всього українського народу». 


З благословіння Блаженнійшого Митрополита 
Київського і всієї України Епіфанія архієпископ 
Тернопільський і Кременецький Нестор 

та єпископ Ужгородський і Закарпатський 
Варсонофій 5 травня 2020 року відвідали Почаїв. 
Архієреї помісної Української Православної 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


Церкви передали допомогу для Почаївської 
лікарні - антисептики та захисні екрани для 
медиків. 


Ввечері 5 травня 2020 року, напередодні 
вшанування пам'яті святого великомученика 
Юрія Переможця, Блаженнійший Митрополит 
Київський і всієї України Епіфаній звершив 
Всенічне бдіння у Свято-Георгіївському соборі 


Києво-Видубицького Михайлівського монастиря. 


6 травня 2020 року Православна Церква 
вшановує пам'ять святого великомученика Юрія 


ем! (Й 
о НИЙ 


Переможця. Цього дня, з нагоди храмового 
свята, Блаженнійший Митрополит Київський 
і всієї України Епіфаній звершив Божественну 
літургію у Свято-Георгіївському соборі Києво- 
Видубицького Михайлівського монастиря. 
Предстоятелю Православної Церкви України 
співслужило духовенство обителі. 


На території 92-ї окремої механізованої бригади 
імені кошового отамана Івана Сірка 6 травня 
2020 року відкрили меморіальний комплекс 
військовослужбовцям частини, які загинули 

в боях за цілісність і незалежність України. 
Єпископ Харківський і Богодухівський 
Митрофан відслужив панахиду за загиблими 
воїнами й благословив меморіал, присутні 
поклали до пам'ятника квіти. Від імені 
Предстоятеля Православної Церкви України 
Блаженнійшого Митрополита Київського 

і всієї України Епіфанія керуючий Харківською 
єпархією нагородив командира бригади (2017 - 
2020 рр.) полковника Володимира Кокорєва 
орденом архистратига Божого Михаїла. 


ЗНМ 


МИТРОПОЛИТ ЕПІФАНІЙ 
ПОМОЛИВСЯ ЗА СПОКІЙ ДУШ 
ЗАГИБЛИХ У ДРУГІЙ СВІТОВІЙ 
ВІЙНІ 


9 травня 2020 року, в День відзначення 75- 

ої річниці перемоги над нацизмом у Другій 
світовій війні, Предстоятель Православної 
Церкви України Блаженнійший Митрополит 
Київський і всієї України Епіфаній звершив 

літію за воїнами, що в боротьбі за свободу 

життя віддали та усіх, хто невинно в час війни 
загинув. Його Блаженству співслужила братія 
Свято-Михайлівського Золотоверхого монастиря 
та запрошене духовенство. 


БОЖЕСТВЕННА ЛІТУРГІЯ 


В ЧЕТВЕРТУ НЕДІЛЮ ПІСЛЯ 
ПАСХИ 


У четверту неділю після Пасхи, 10 травня 2020 
року, Блаженнійший Митрополит Київський 

і всієї України Епіфаній звершив Божественну 
літургію у Свято-Михайлівському Золотоверхому 
соборі. 


СИ р УкРаТНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


ХРОНІКА КИЇВСЬКОЇ МИТРОПОЛІЇ 


Його Блаженству співслужили намісник 
Золотоверхої обителі архієпископ 
Вишгородський Агапіт, всечесна братія 
монастиря та запрошене духовенство. За 
богослужінням лунала всеукраїнська молитва 
за припинення пошесті згубної (епідемії). 
Наприкінці недільної відправи Блаженнійший 
владика підніс молитву за матерів, оскільки 

10 прави в Україні відзначається День матері. 


БОЖЕСТВЕННА ЛІТУРГІЯ 
В ДЕНЬ ПЕРЕПОЛОВЕННЯ 
П'ЯТИДЕСЯТНИЦІ 


В день Переполовення П'ятидесятниці, 13 травня 
2020 року, Блаженнійший Митрополит Київський 
і всієї України Епіфаній звершив Божественну 
літургію святителя Іоана Золотоустого у Свято- 
Михайлівському Золотоверхому соборі. 
Предстоятелю помісної Української 
Православної Церкви співслужили 

намісник Золотоверхої обителі архієпископ 
Вишгородський Агапіт та духовенство обителі. 


МИТРОПОЛИТ ЕПІФАНІЙ 
НАДІСЛАВ ЛИСТА ПРЕМ'ЄР- 
МІНІСТРУ УКРАЇНИ 

ДЕНИСУ ШМИГАЛЮ ЩОДО 
АДАПТИВНОГО ЗАСТОСУВАННЯ 
КАРАНТИННИХ ОБМЕЖЕНЬ 


Предстоятель Православної Церкви України 
Блаженнійший Митрополит Епіфаній надіслав 
листа Прем'єр-міністру України Денису 
Шмигалю з проханням у найближчий час 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


ХРОНІКА КИЇВСЬКОЇ МИТРОПОЛІЇ 


розглянути лист із пропозиціями Всеукраїнської 
Ради Церков і релігійних організацій щодо 
адаптивного застосування карантинних 
обмежень (від 7 травня 2020 року). 

Пропозиції від ВРЦІРО базовані 

на узагальненому досвіді поетапного 

виходу з карантину низки європейських 

країн та покликані забезпечити баланс між 
необхідністю захисту населення від поширення 
хвороби та потребами релігійних громад 


у виконанні свого безпосереднього призначення. 


ПРЕДСТОЯТЕЛЬ ЗУСТРІВСЯ 
З МІНІСТРОМ ЗАКОРДОННИХ 
СПРАВ УКРАЇНИ 


Блаженнійший Митрополит Київський і всієї 
України Епіфаній 13 травня 2020 року зустрівся 
з Міністром закордонних справ України 
Дмитром Кулебою. 

В зустрічі також взяли участь заступник голови 
Управління зовнішніх церковних зв'язків 
архієпископ Чернігівський і Ніжинський 
Євстратій і начальник Управління з питань 


о НН 
ен 


закордонного українства та гуманітарного 
співробітництва МЗС Лариса Дір. 

Під час спілкування сторони обговорили ряд 
актуальних питань, що становлять предмет 
спільного зацікавлення. Зокрема, мова йшла про 
продовження співпраці в гуманітарній сфері 

та розвитку взаємодії з іноземними релігійними 
й іншими інституціями. 


ДМИТРО КУЛЕБА ВІДВІДАВ 
ХРАМ ПЦУ ПРИ ГОЛОВНОМУ 
ВІЙСЬКОВОМУ КЛІНІЧНОМУ 


ШПИТАЛІ СТОЛИЦІ 


15 травня 2020 року Національний військово- 
медичний клінічний центр «Головний 
військовий клінічний госпіталь» Міністерства 
оборони України відвідав Міністр закордонних 
справ України Дмитро Кулеба. 

Разом з благодійним фондом «Повернись 
живим», який представляла Оксана Коляда, 
очільник МЗС Дмитро Кулеба передав Збройним 
Силам України 5000 одиниць реагентів для ПЛР- 
тестування на коронавірус. 

Після урочистої частини очільник МЗС завітав 
до госпітального храму Покрова Пресвятої 
Богородиці, де настоятель отець Олег 

Скнар, розповів про історію храму, сучасні 

будні військового капелана, підготовку до 
цьогорічного святкування ювілеїв: 265 років 
заснування Київського військового шпиталю 

та 200-річчя освячення Престолу Покровського 
шпитального храму. 


ПОМІНЯ шу УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК а, ПОМІЗИ 


ПНКОЙ ПНЯ 


Посольства Литви та благодійних організацій Напередодні, у четвер ввечері, Предстоятель 
України. Разом із тимчасово Повіреним у справах помісної Української Православної Церкви 
Литовської Республіки в Україні Тадасом у співслужінні архієпископа Вишгородського 
Вальонісом та Радником Посольства Литовської Агапіта звершив в соборі Всенічне бдіння. 
Республіки в Україні Томасом Сікорскісом Його За богослужінням Митрополит Епіфаній 
Блаженство передав 13000 захисних екранів звершив священичу хіротонію над випускником 
до лікарень, які особливо потребують засобів Київської православної богословської академії 
індивідуального захисту. Ця благодійна допомога дияконом Павлом Соколовським. 

через Управління соціального служіння 


о . -. . , я 
та благодійності «Елеос-Україна» в особі М Ч 


М, 


і Вишневський Олександр, архієпископ 
Чернігівський і Ніжинський Євстратій, архієпископ 
Вишгородський Агапіт, єпископ Васильківський 
Лаврентій, єпископ Одеський і Балтський Павло, 
всечесна братія обителі та запрошене духовенство. 


заступника голови протоієрея Сергія Дмитрієва 
і партнерів управління - Міжнародного фонду 
«Відродження» та громадської організації 
«Пацієнти України» - вже відправлена до 
медичних закладів. 

Частину захисних щитків військовий 

капелан протоієрей Олег Скнар доправить до 
Національного військово-медичного клінічного 
центру «Головний військовий клінічний 
госпіталь» Міністерства оборони України, 

в якому він несе служіння. 


17 травня 2020 року, у неділю про самарянку, 
п'яту після Пасхи, Блаженнійший Митрополит 
Київський і всієї України Епіфаній звершив 
Божественну літургію святителя Іоана 
Золотоустого у Свято-Михайлівському 
Золотоверхому соборі. 

Його Блаженству співслужили намісник 
Золотоверхої обителі архієпископ 
Вишгородський Агапіт, всечесна братія 


24 травня 2020 року, у неділю про сліпого, 
шосту після Пасхи, Блаженнійший Митрополит 
Київський і всієї України Епіфаній звершив 
Божественну літургію святителя Іоана 
Золотоустого у Свято-Михайлівському 
Золотоверхому соборі. Його Блаженству 
співслужили архієпископ Чернігівський 
і Ніжинський Євстратій, архієпископ 
Вишгородський Агапіт, всечесна братія Блаженнійший Митрополит Київського і всієї 
монастиря та запрошене духовенство. України Епіфаній 25 травня 2020 року звершив 
Божественну літургію у Свято-Михайлівському 
Золотоверхому соборі з нагоди дня пам'яті свого 
небесного покровителя - святителя Епіфанія, 
єпископа Кіпрського. Детальніше дивіться 
на сторінці... 


монастиря та запрошене духовенство. 

Після прочитання Євангелія Предстоятель 
помісної Української Православної Церкви 
виголосив першосвятительське слово проповіді. 


В день відзначення перенесення мощей Блаженнійший Митрополит Київський і всієї 

святителя Миколая Чудотворця з Мир Лікійських України Епіфаній 24 травня 2020 року звершив 

у місто Бар, 22 травня 2020 року, Блаженнійший Всенічне бдіння напередодні дня пам'яті свого 

Митрополит Київський і всієї України Епіфаній небесного покровителя - святителя Епіфанія, 

звершив Божественну літургію святителя єпископа Кіпрського. У кафедральному 
Блаженнійший Митрополит Київський Іоана Золотоустого у Свято-Михайлівському Свято-Михайлівському Золотоверхому соборі 
і всієї України Епіфаній 19 травня 2020 року кафедральному соборі міста Києва. Його Предстоятелю Православної Церкви України Блаженнійший Митрополит Київський і всієї 
зустрівся в актовій залі Київської православної Блаженству співслужила всечесна братія співслужили митрополит Вінницький і Барський України Епіфаній 25 травня 2020 року зустрівся 


богословської академії з представниками Золотоверхої обителі та запрошене духовенство. Симеон, митрополит Переяслав-Хмельницький з завідувачем відділу реанімації Київської 


ПОБІСНЯ. ка 


ЗА 


міської дитячої клінічної лікарні Хот Миколою 
Трикашем. На зустрічі також був присутній 
настоятель храму Малої (Теплої) Софії протоієрей 
Петро Ландвитович. Нещодавно Предстоятель 
Православної Церкви України відвідував дитячу 
лікарню, у якій працює пан Микола і передав їй 
новітній апарат ультразвукової діагностики. Цього 
разу Його Блаженство передав лікарні додаткове 
обладнання для УЗД серця, яке дозволить ще 
ефективніше використовувати наданий раніше 
апарат. 


АРХІЄПИСКОПТИХОН ОСВЯТИВ 
У ТЕРНОПОЛІ ХРАМ НА ЧЕСТЬ 
СВЯТИТЕЛЯ МИКОЛАЯ 


22 травня 2020 року, в день відзначення 
перенесення мощів святителя Миколая 

з Мир Лікійських до міста Бар, архієпископ 
Тернопільський і Бучацький Тихон звершив 
освячення храму святителя Миколая Чудотворця, 
що на вул. Микулинецькій міста Тернополя. 

Під час богослужіння була піднесена молитва 

за Україну, воїнів-захисників та український 
народ. На малому вході з благословіння 
Предстоятеля Православної Церкви України 
Блаженнішого Митрополита Епіфанія, 
архієпископ Тихон удостоїв настоятеля храму 
прот. Миколая Романюка чергової священичої 
нагороди - права носіння хреста з прикрасами. 
Після завершенні літургії владика привітав 
настоятеля і парафіян зі святом, а також 
висловив щирі слова подяки усім, хто потрудився 
на славу Божу для побудови нового храму 

та вручив благословенну грамоту. 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


а НИЙ З ХРОНІКА КИЇВСЬКОЇ МИТРОПОЛІЇ 


НА ЧЕРКАЩИНІ СПОРУДЯТЬ 
СВЯТО-ВОЗНЕСЕНСЬКИЙ ХРАМ 


23 травня 2020 року на Черкащині відбулася 
знакова подія. В цей день митрополит 
Черкаський і Чигиринський Іоан звершив 
освячення фундаменту та наріжного каменя для 
побудови храму на честь Вознесіння Господнього 
у селі Руська Поляна Черкаського благочиння. 
Архієрею співслужив настоятель парафії 
протоієрей Ігор Мигаль, Черкаський 
благочинний протоієрей Андрій Шпунт 

та духовенство єпархії. У своєму повчальному 
слові митрополит Іоан привітав жителів села 

з початком будівництва святині та наголосив 

на важливості храму для спасіння людей. 
Настоятель парафії протоієрей Ігор Мигаль 
подякував архіпастирю та духовенству за спільні 
молитви, піднесені в цей день до Господа. 
Особливу вдячність отець Ігор висловив 
Русько-Полянському козацтву імені Петра 
Дорошека, воїнам АТО/ООС та всім людям, які 
допомагають споруджувати храм. До присутніх 
на святі звернувся і голова Русько-Полянської 
громади Олег Гриценко. Також очільник села 
від колективу селищної ради вручив настоятелю 
парафії пожертву на будівництво храму. 


БОЖЕСТВЕННА ЛІТУРГІЯ В ДЕНЬ 
ВІДДАННЯ СВЯТА ПАСХИ 


В день Віддання свята Пасхи, 27 травня 2020 року, 
Блаженнійший Митрополит Київський і всієї 
України Епіфаній звершив Божественну літургію 
пасхальним чином у Свято-Михайлівському 
Золотоверхому соборі. 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК е ПІН 


ХРОНІКА КИЇВСЬКОЇ МИТРОПОЛІЇ 


Його Блаженству співслужили архієпископ 
Вишгородський Агапіт, всечесна братія 
монастиря та запрошене духовенство. Також 

за богослужінням Предстоятель помісної 
Української Православної Церкви удостоїв 
кліриків Київської єпархії чергових священичих 
і дияконських нагород. 


МИТРОПОЛИТ 

СИМЕОН ПРИВІТАВ 
ВІЙСЬКОВОСЛУЖБОВЦІВ 59-Ї 
БРИГАДИ З ПОВЕРНЕННЯМ 

З РАЙОНУ ПРОВЕДЕННЯ ООС 


26 травня, на запрошення командування, 
митрополит Вінницький і Барський Симеон 
взяв участь в урочистостях з нагоди повернення 
до пункту постійної дислокації з району 
проведення ООС військовослужбовців 59-ї 
мотопіхотної бригади імені Якова Гандзюка. 
Бригада виконувала бойові завдання у Донецькій 
області з вересня 2019-го і повернулася без втрат. 
Після ротації 59-й бригаді присвоєно почесне 
найменування «імені Якова Гандзюка» - одного 
з перших творців нової української армії, 
отамана бригади армії УНР. 

Митрополит Симеон також звернувся до 

воїнів з вітальним словом та побажав їм Божої 
допомоги і Покрову Пресвятої Богородиці. 
Архієрей також прочитав подячну молитву 

за успішне повернення бійців із району 

бойової операції. Командиру частини Геннадію 
Шаповалову митрополит Симеон вручив на знак 
благословення для усіх воїнів бригади імені 
Якова Гандзюка копію Барської ікони Пресвятої 


Богородиці, яка є однією з визначних святинь 
Вінниччини. 


ЄПИСКОП ФОТІЙ ЗВЕРШИВ 
ОСВЯЧЕННЯ ХРЕСТІВ, КУПОЛУ 

І ДЗВОНІВ ДЛЯ ХРАМУ НА ЧЕСТЬ 
АРХІСТРАТИГА БОЖОГО МИХАЇЛА 


26 травня 2020 року єпископ Запорізький 

і Мелітопольский Фотій звершив освячення 
хрестів, куполу і дзвонів для храму на честь 
Архістратига Божого Михаїла у селі Обільне 
Мелітопольского району Запорізької Області. 
У освяченні взяло участь духовенство 
мелітопольского району: протоієрей Андрій 
Володимирець, протоієрей Василь Пасічник 
та протоієрей Віктор Ткач. 


БОГОСЛУЖІННЯ В ДЕНЬ 
ВІДЗНАЧЕННЯ ВОЗНЕСІННЯ 
ГОСПОДНЬОГО 


В день свята Вознесіння Господнього, 28 травня 
2020 року, Блаженнійший Митрополит Київський 
і всієї України Епіфаній звершив Божественну 
літургію у Свято-Михайлівському Золотоверхому 
соборі. Напередодні, ввечері, було звершене 
Всенічне бдіння. Його Блаженству співслужили 
архієпископ Вишгородський Агапіт, всечесна 
братія монастиря та запрошене духовенство. 
Після прочитання Євангелія Предстоятель 
помісної Української Православної Церкви 
виголосив першосвятительське слово проповіді. 
Під час відправи лунала всеукраїнська молитва 
за припинення пошесті згубної (епідемії). 


їі. Ї КУ, 
У ВІЙСЬКОВІЙ ЧАСТИНІ ВІННИЦІ 
ПОСТАНЕ ХРАМ ПЦУ 


30 травня 2020 року на запрошення командира 
військової частини 3008 Національної гвардії 
України полковника Володимира Джули, 
Високопреосвященний Михаїл, архієпископ 
Вінницький і Тульчинський, прибув у частину, де 
звершив чин заснування храму на честь святого 
великомученика Юрія Переможця. 

Під час богослужіння владика освятив хрест 

та наріжний камінь, який разом з капсулою з 
пам'ятною грамотою про історичну подію, були 
закладені у підмурок храму На урочистій службі 
були присутні командир в/ч 3008 полковник 
Володимир Джула, командир в/ч 3028 полковник 
Богдан Вакулко, меценат, представники 
особового складу в/ч 3008, гості. 


У 


ВСЕНІЧНЕ БДІННЯ НАПЕРЕДОДНІ 

СЬОМОЇ НЕДІЛІ ПІСЛЯ ПАСХИ 
Напередодні сьомої неділі після Пасхи, 30 травня 
2020 року, Блаженнійший Митрополит Київський 
і всієї України Епіфаній звершив Всенічне бдіння 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


ХРОНІКА КИЇВСЬКОЇ МИТРОПОЛІЇ 


в кафедральному храмі Православної Церкви 
України - Свято-Михайлівському Золотоверхому 
соборі. 

Його Блаженству співслужили митрополит 
Переяславський і Вишневський Олександр, 
архієпископ Чернігівський і Ніжинський 
Євстратій, архієпископ Вишгородський Агапіт, 
всечесна братії монастиря та запрошене 


духовенство. 


БОЖЕСТВЕННА ЛІТУРГІЯ 
В ДЕНЬ ВІДЗНАЧЕННЯ 20-Ї 
РІЧНИЦІ ВІДНОВЛЕННЯ 
МИХАЙЛІВСЬКОГО 
ЗОЛОТОВЕРХОГО СОБОРУ 


31Ттравня 2020 року, в сьому неділю після Пасхи 
та в день відзначення 20-ї річниці відновлення 
Свято-Михайлівського Золотоверхого собору 
Блаженнійший Митрополит Київський і всієї 
України Епіфаній звершив Божественну літургію 
святителя Іоана Золотоустого. 

В кафедральному соборі Православної Церкви 
України Його Блаженству співслужили 
митрополит Переяславський і Вишневський 
Олександр, архієпископ Чернігівський 

і Ніжинський Євстратій, архієпископ 
Вишгородський Агапіт, єпископ Васильківський 
Лаврентій, всечесна братія монастиря та 
запрошене духовенство. 

Після прочитання Євангелія Предстоятель 
помісної Української Православної Церкви 
виголосив першосвятительське слово проповіді. 
Завершилася святкова відправа урочистим 
хресним ходом. 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


НЕКРОЛОГ 


- 


УПОКОЇВСЯ ПРОТОІЄРЕЙ 
ВІКТОР ТРУПЕЦЬ 


29 квітня 2020 р. після тривалої хвороби відійшов 


у вічність настоятель Свято-Миколаївської 
церкви м. Кам'янського (Тритузне) Дніпровської 
єпархії протоієрей Віктор Трупець. 

30 квітня після Божественної літургії у Свято- 
Миколаївській церкві був звершений чин 
похорону священнослужителя. Поховали 
протоієрея Віктора на території храму. 
Керуючий Дніпровською єпархією архієпископ 
Дніпровський і Криворізький Симеон (Зінкевич) 
разом з духовенством єпархії висловив щирі 
слова співчуття і підтримки рідним спочилого. 


УПОКОЇВСЯ ПРОТОІЄРЕЙ 
ВОЛОДИМИР КОЛОДНІЦЬКИЙ 


2 травня 2020 р. на 64-му році життя після 
тривалої хвороби спочив у Бозі клірик 
Тернопільсько-Бучацької єпархії митрофорний 


протоієрей Володимир Колодніцький. 
Народився майбутній пастир 17 квітня 

1956 р. у с. Переволока Бучацького району 
Тернопільської області. Навчався в Одеській 

і Тернопільській духовній семінарії. У 1991 р. був 
рукоположений у священний сан і призначений 
на парафіяльне служіння у с. Задарів і с. Гранітне 
Монастириського району на Тернопільщині. 
Останні кілька років свого земного життя 
протоієрей Володимир важко хворів і практично 
не мав змоги звершувати пастирське служіння. 


ВІДІЙШОВ У ВІЧНІСТЬ 
ПРОТОІЄРЕЙ ВАСИЛІЙ КОВТАШ 


8 травня 2020 р. на 62 році життя відійшов 

у вічність протоієрей Василій Ковташ -- 
настоятель Свято-Миколаївського храму 

с. Кустин Рівненського благочиння. 
Архієпископ Рівненський і Острозький 

Іларіон (Процик) від себе особисто і від 

імені духовенства та вірних Рівненської 

єпархії висловив співчуття брату покійного -- 
благочинному Дубровицького району 
протоієрею Данилу Ковташу, родині та пастві 
приснопам'ятного протоієрея Василія Ковташа: 
«Довгі роки протоієрей Висилій Ковташ трудився 
на ниві Христовій, ревно та щиро утверджуючи 
Помісну Українську Православну Церкву 

на Рівненщині. Його смерть це непоправна 
втрата для всіх нас» - написав владика. 
Упокой, Господи, душі новопреставлених 
священнослужителів Твоїх! 


М ПО НЯ су 
мм ПН У НЕКРОЛОГ 


УПОКОЇВСЯ ПРОТОІЄРЕЙ 
РОМАН МЕЛЕНКО 


6 травня 2020 р. на 40-му році життя відійшов 
у вічність митрофорний протоієрей Роман 
Меленко - настоятель парафії Святого 
великомученика Димитрія Солунського 

с. Якубівка Городенківського благочиння 
Коломийської єпархії. 


Протоієрей Роман народився 1 грудня 1980 р. 

в м. Городенка Івано-Франківської області. 
Після навчання в школі в 2000 р. поступив 

на 1 курс Волинської духовної семінарії. В 2003 
р. переведений до Київської духовної академії 
і семінарії, яку закінчив у 2004 р. 

8 червня 2003 р. Преосвященним єпископом 
Вінницьким і Браплавським Геронтієм 
(Хованським) рукоположений у сан диякона, 

а 20 липня цього ж року в сан священника 

та призначений настоятелем парафії Вознесіння 
Господнього с. Безводне Ямпільського району 
на Вінниччині. 


30 вересня 2005 р. єпископом Коломийським 

і Косівським Ісаном (Бойчуком) призначений 
настоятелем парафії Святого великомученика 
Димитрія Солунського с. Якубівка 
Городенківського району Івано-Франківської 
області. 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


8 травня 2020 р. у цьому ж храмі після 
Архієрейської літургії Преосвященний 
єпископ Коломийський і Косівський 
Юліан (Татала) у співслужінні духовенства 
звершив Чин похорону новопреставленого 
священнослужителя. Тіло спочилого було 
похоронене на кладовищі с. Передівання 
Городенківського району. 


УПОКОЇВСЯ ПРОТОІЄРЕЙ 
БОГДАН ГУЛЬ 


3 травня 2020 р. на 63-му році життя несподівано 
обірвався земний шлях митрофорного 
протоієрея Богдана Гуля - клірика Львівської 
єпархії, настоятеля парафій с. Гаї та с. Глуховичі 
Пустомитівського району на Львівщині. 
Народився протоієрей Богдан 19 лютого 1958 р. 
у с. Тарасівка на Львівщині. У 1981 р. закінчив 
Ленінградську духовну семінарію, також мав 

й світську освіту - успішно закінчив навчання 

у Львівському торгово-економічному інституті. 
З 1981 р. ніс священиче служіння у Православній 
Церкві. На початку 1990 р. разом із громадами 
увійшов у склад відродженої УАПЦ. З 15 грудня 
2018 р. -клірик Львівської єпархії Православної 
Церкви України. 


Був одружений, виховав троє дітей. 
Митрополит Львівський Макарій (Малетич) 
разом з духовенством єпархії висловив щирі 
слова співчуття рідним спочилого і запевнив 
у молитві за спокій душі протоієрея Богдана. 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК с ПОМІНИ. 


НЕКРОЛОГ 


УПОКОЇВСЯ 
СХИАРХИМАНДРИТ ПИМЕН 
(МЕНЗАТЮК) 


7 травня 2020 р. на 46 році життя після 
багаторічної важкої хвороби відійшов у вічність 
схиархимандрит Пимен (Мензатюк) - заштатний 
клірик Коломийської єпархії. 


Схиархимандрит Пимен (в миру - Мензатюк 
Сергій Іванович), народився 10 березня 1975 р. 
в с. Підгайчики Коломийського району Івано- 
Франківської обл. 1994 р. поступив до другого 
класу Київської духовної семінарії, яку успішно 
закінчив у 1997 р. Продовжив здобувати вищу 
духовну освіту і 2002 р. захистивши кандидатську 
дисертацію на тему: «Святитель Димитрій 
(Туптало), митрополит Ростовський, як 
представник Київської школи проповідництва» 
у Київській духовній академії здобув науковий 
ступінь кандидата богослів'я. 


24 листопада 1996 р. у трапезному храмі 
Святого ап. і єв. Іоана Богослова Києво- 
Михайлівського Золотоверхого монастиря 

з благословення Патріарха Київського і всієї 
України Філарета, був рукоположений в сан 
диякона-целібата. Хіротонію звершив ректор 
Київської духовної академії та семінарії 
єпископ Вишгородський Даниїл (Чокалюк) 


(пізніше - митрополит Рівненський 

і Острозький, нині спочилий). 10 квітня 1997 
р. був пострижений в ченці з іменем Олексій, 
на честь прп. Олексія, чоловіка Божого. 20 
квітня рукоположений у сан ієромонаха. 
Впродовж 1997 - 2001рр. був насельником 
Свято-Михайлівського Золотоверхого 
монастиря. 


27 листопада 2000 р. введений в штат 
Рівненської єпархії та призначений 
настоятелем Свято-Успенської парафії смт. 
Клевань-1, Рівненського благочиння. 11 

грудня 2001 р. - призначений благочинним 
Свято-Андріївського храму Рівненської 
духовної семінарії, головою місійного відділу 
Рівненської єпархії, викладачем та помічником 
інспектора РДС. 2 липня 2002 р. архієпископом 
Рівненським і Острозьким Даниїлом 
(Чокалюком) призначений намісником 
Свято-Георгіївського чоловічого монастиря с. 
Пляшева (Козацькі Могили). б квітня 2004 р. 
возведений в сан архімандрита. 


5 червня 2012 р. прийнятий у штат Івано- 
Франківської єпархії УАПЦ та зарахований 

в число братії Спасо-Преображенського 
Угорницького чоловічого монастиря. 2 липня 
2012 р. призначений намісником цієї ж 
Угорницької обителі. 3 травня 2019 р. над 
архімандритом Олексієм (Мензатюком) було 
здійснено Чин постригу у велику Схиму. 

Під час постригу архімандрит Олексій 
отримав нове ім'я на честь прп. Пимена 
Багатохворобливого, Києво-Печерського. 


9 травня 2020 р. у храмі Благовіщення Пресвятої 
Богородиці с. Підгайчики Коломийського 
благочиння після Архієрейської літургії 
Преосвященний єпископ Коломийський 

і Косівський Юліан (Гатала) у співслужінні 
духовенства звершив Чин похорону 
новопреставленого схиархимандрита Пимена. 
Тіло спочилого похоронене на церковному 
подвір'ї Благовіщенського храму. 


АРХІМАНДРИТ ЛАВРЕНТІЙ (ЖИВЧИК) 


насельник Михайлівського 
Золотоверхого монастиря 


Цього дня ми прикрашаємо храми і свої 
домівки гілками зелені. Та не завжди знаємо 
чому такий звичай існує. Щоб зрозуміти смисл 
християнської П'ятидесятниці, потрібно 
звернутися до церковної історії. 


На юдейське свято П'ятидесятниці учні Ісуса 
Христа зібралися разом в Єрусалимі і раптом 
почули шум з неба. Шум був, ніби від сильного 
вітру, він наповнив будинок, в якому вони 
перебували, і над кожним з них з'явився 
вогненний пломінь. Так зовнішньо вони 
побачили дію Святого Духа, що зійшов на них 
в той час. 


Другим проявом дії Святого Духа було те, 

що апостоли стали говорити різними мовами, 
не навчаючись їх раніше, Очевидно, вони й самі 
дуже здивувалися цій події, тому й вийшли 

на вулицю. 

Того дня в Єрусалимі було людно: велика 
кількість юдеїв прийшли в місто, щоб 
відсвяткувати П'ятидесятницю. ТІ, 

що народилися за межами Святої Землі, 
говорили різними мовами. І раптом тут 

в Єрусалимі кожен з них почув свою говірку! 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


ДУХОВНА БЕСІДА НА СВЯТО П'ЯТИДЕСЯТНИЦІ 


ДЕНЬ 
НАРОДЖЕННЯ 
ЦЕРКВИ 


Як радісно було кожному з них зустріти 

в Єрусалимі людину, що говорила однією з ними 
мовою! Яким же великим було здивування 
гостей міста, коли вони дізналися, що великою 
кількістю мов володіли звичайні прості люди, 
що прибули з бідної окраїнної Галілеї! 

Це було настільки дивно, що закрався сумнів: 
невже ці бідняки справді знають мови? Чи 

не здалося гостям Єрусалима, що рибалки 
говорили іноземними мовами? Може, насправді 
вони просто п'яні, ті диваки, що називали себе 
послідовниками Ісуса Христа? 


Ітут святий апостол Петро розвіяв 

їх сумніви і пояснив, що все, що тут 
відбувається, не марення, а правда, ізнання 
мов - це дар від Бога. 


Прибулі в Єрусалим на свято були вражені до 
глибини душі. Вони бачили на власні очі й чули 
власними вухами те, про що читали у книгах 
або дізналися від мудрих старців та рабинів. 
Колись давно пророки, сповнені Святого 

Духа, сповіщали їх предкам волю Господа 

і провіщали майбутнє. І ось тепер на Святій 
Землі відбувається така ж сама річ: прості 
люди говорять про величні діла Божі і легко 
спілкуються різними мовами. І це не розповідь, 
не передання, а реальність! 


Приголомшені тим, що бачили й чули, люди 
запитали в апостолів: «Мужі-браття! Що ж нам 
робити?» Дійсно, після пережитого потрібен 
був дороговказ в житті, бо на власному досвіді 
гості Єрусалима переконалися в реальності 


УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК є» ПОМІСНЯ 


ДУХОВНА БЕСІДА НА СВЯТО П'ЯТИДЕСЯТНИЦІ 


Передання. Апостольське слово було 
однозначним і простим: «Покайтеся і нехай 
охреститься кожен з вас в ім'я Ісуса Христа для 
прощення гріхів; і отримаєте дар Святого Духа. 
Бо вам належить обітниця, і дітям вашим, і всім 
дальнім, кого б не призвав Господь Бог наш». 
Книга Діянь апостольських оповідає, що тоді 
охрестилося близько трьох тисяч людей. Вони 
поділили між собою майно, щоденно перебували 
в храмі, разом молилися і переломлювали хліб 
по домівках тих, що увірували. Вони хвалили 
Бога і перебували в любові всього народу. Вони 
утворили Християнську Церкву - тіло, главою 
якого є Христос, а рівноправними членами всі 
люди - християни. Це день народження Церкви. 
Бог Отець заклав її основи ще в Старому Завіті, 
Бог Син створив Церкву, втілившись на землі, 
Бог Дух Святий діє в ній. Апостоли не були 
безсмертними, і ту благодать Божественну, 

яка зійшла на них в день П'ятидесятниці, вони 
передали своїм послідовникам, настановивши 
перших єпископів. 


Ця благодать перебуває в Церкві й до наших днів, 
передаючись через Таїнство рукоположення 
єпископів, пресвітерів, дияконів. 


Але благодатною силою володіють усі 
Таїнства, бо джерелом їх дієвості є Сам 

Бог, ане той, хто їх видимо звершує, тобто 
священнослужитель. Чому ж після хрещення 
такі надзвичайні дари, як володіння 

мовами чи зцілення, даються не кожному 
християнину? 


ПР 


Святитель Іоан Золотоустий пояснює це 

тим, що у перші віки християнства людям 

було настільки важко повірити в реальність 
Воскресіння Христового, що їм потрібно було 
бачити чудо, наприклад таке, як володіння 
невідомими мовами. Пізніше, коли віра в людях 
утвердилася, ці свідчення стали непотрібними. 
Тобто нам самим не варто думати, що ми чогось 
позбавлені порівняно з християнами ранньої 
Церкви. Більше того в нас є те, чого не було в них. 
Просто ми цього не помічаємо або не бажаємо 
бачити, прагнучи досягнути чогось тимчасового, 
земного, а не вічного, небесного. 

Свято П'ятидесятниці або Тройця, власне, 
складається із двох святкових днів - неділі 
П'ятидесятниці та понеділка Святого Духа. 
Перший день називають Тройцею, бо перед 
людьми була явлена єдність Бога Отця, Сина 

і Святого Духа. Праведний Іоан Кронштадтський 
говорить про це так: «В цей день врочисто 
відкрилася Свята Трійця - Бог Отець, Котрий 
зіслав Духа Святого апостолам за ходатайством 
Сина Свого Господа Ісуса Христа, і Дух Святий, 
Який від Отця походить і через Сина Божого 
зійшов на апостолів, і зробив їх мудрими звіщати 
про величні діла Божі різними мовами, яких 
вони ніколи не вчили й не знали». Другий день 
носить назву дня Святого Духа тому, що головним 
змістом святкування є літургійне згадування події 
зішестя Святого Духа на апостолів. 


ПОМІОНЯ є, УКРАЇНСЬКИЙ ЦЕРКОВНИЙ ВІСНИК 


ШНМ 


Значення П'ятидесятниці, її смисл, стосовно 
нашого сьогодення дуже точно висловив вже 
згаданий святитель Іоан Золотоустий. Ось як 
він пояснює це: «Христос взяв початок нашого 
єства і воздав нам благодать Духа; і як буває 
після тривалої війни, коли закінчена битва 

і укладається мир, так що ті що воювали дають 
один одному запоруку та заложників, так сталося 
і між Богом та людським єством; воно віддало 
Йому запорукою та заложником свій початок, 
якого возніс Христос, а Він натомість послав 
нам запорукою та заложником Духа Святого. 

А те, що ми маємо запоруку й заложника видно 
ось із чого: запорука і заложники повинні 

бути царського роду, тому й зіслано нам Духа 
Святого, як царського за єством, однаково як 

і Той, що вознісся від нас, був царського роду, 
оскільки Він був від сімені Давидового. Тому 

й не лякаюся я більше, бо початок наш возсідає 
вгорі; а тому, хоч би й говорив хто мені про черв 
невмирущий чи про вогонь незгасимий, чи про 
інші покарання та муки, я вже не боюся, або 
правильніше сказати, боюся, та не сумніваюся 
у своєму спасінні». 


Іконографія свята Тройці досить цікава 

і залишає поле для благочестивих міркувань. 
Як правило, в цей день у храмах на аналої 
покладають ікону Тройці, де зображено 

трьох ангелів, які тлумачаться як особи 
Пресвятої Тройці. Цей сюжет, фактично, 

є продовженням старозавітного сюжету, 

що змальовує відвідини Богом патріарха 
Авраама та його дружини Сарри. «Гостинність 
Авраама», а саме таку назву має ця ікона, 

була написана преподобним іконописцем 
Андрієм Рубльовим уже без постатей 
старозавітного патріарха та його дружини 

і стала канонічним зображенням Тройці 

в церковній свідомості. Цікаво, що Тройцею це 
свято стали називати хіба що на Русі у ХМІ ст. 
після того, як на Стоглавому соборі у Москві 
було прийняте відповідне соборне рішення. 

У православних греків, наприклад, немає такого 
звичаю, вони користуються назвою, яку подає 


Священне Писання -- Ауїа Пеутуросту - Свята 
П'ятидесятниця. Преподобний Андрій Рубльов, 
по суті, створив новий образ і поступово 

в народній церковній свідомості цей образ став 
єдиним вираженням Тройці та П'ятидесятниці -- 
в трьох ангелах з ікони Андрія Рубльова простіше 
й легше побачити три Особи Пресвятої Тройці, 
аніж в сюжеті Зішестя Святого Духа на апостолів, 
у якому прояв Божественних Іостасей не так 
очевидний для образного мислення віруючих. 
Тим не менше, саме ікона Зішестя святого Духа 
найповніше розкриває смисл християнського 
святкування П'ятидесятниці. Та й саме злиття 
іконографічних традицій цього свята навряд 

чи можна вважати випадковим. На іконі Святої 
Тройці всі три Особи показані не лише, як 
повнота Божества, але й Церкви, як виконання 
обітниці, даної на предвічній раді: Бог Отець 
послав Сина Свого на викуплення людини, яка 
відпала від Бога, Син прийняв хресну смерть 

за грішних людей, воскрес, явився людям 

і відійшов до Отця, пославши від Нього Святого 
Духа - Утішителя, спочатку апостолам, а через 
них в Таїнстві Хрещення всім християнам. Так 
народилася Церква, що зібрала всіх, хто вірили 
у Христа. І як три Особи Святої Тройці єднає 
Божественна любов, так любов об'єднує людей 
одних з одними і з Христом у Церкву, котрій 

не сміють противитися ніякі сили ворожі. 
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221525351, 


На задній стороні обкладинки 
12-та пісня акафіста святому 
архістратигу Божому Михаїлу 


Радуйся, бо покровом 
крил твоїх всіх нас 
покриваєш; 


Радуйся, град твій 
Київ від небезпеки 
захищаєш. 


